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151. Die Erzahlung von der Kdnigs- 
ermahnung. 

„Dein Strengen strenge er vergilt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die 
KSnigsermahnung. Dieselbe wird im Tesakuiaa- J^taka^) 
erzahlt werden. Als aber eines Tages der KOnig von Ko- 
sala eine auf schlechtem Wandel beruhende, schwer zu 
entscheidende Sache untersucht hatte, bestieg er nach dem 
Frahmahle mit noch feuchten Handen^) seinen geschmtickten 
Wagen und begab sich zu dem Meister. Er verehrte den 
Meister zu dessen einer aufgeblQhten Lotosblume an Herr- 
lichkeit gleichenden Fufien und setzte sich ihni zur Seite. 
Darauf sprach der Meister zu ihm; „Holla, warum kommst 
du, o Grofikbnig, zur Unzeit?" Jener erwiderte: „Herr, 
da ich heute eine auf schlechtem Wandel beruhende, 
schwer zu entscheidende Sache untersuchte, fand ich keine 
Zeit; jetzt habe ich sie entschieden und komme nun, nach- 
dem ich gespeist, noch mit feuchten Handen zu Eurer Auf- 
wartung.*^ Der Meister erwiderte: „0 Grofikdnig, es ist 
geziemend in Recht und Gerechtigkeit die Klagen zu unter- 
suchen; dies ist der Weg zum Himmel, Es ist jedoch kein 
Wunder, dafi Ihr^ die Ihr bei einem Allwissenden, wie ich, 
Unterweisung empfangt, in Recht und Gerechtigkeit eine 
Sache entscheidet. Das aber ist ein Wunder, dafi friiher 
K5nige, die die Worte von nicht allwissenden Weisen ge- 
h5rt batten, in Gerechtigkeit und Recht die Klagen unter- 


Dies ist das 521, Jataka; bei Fausbdll Band V, S. 109 — 125. 
®) Also ohne sich die Zeit zu nehmen sich nach dem MaUe 
die Hande abzutrocknen. 

Dutoit, Jatakam. IL f ' 
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such ten, die vier Arteii tlblen Wandels^) vermiedeii, die 
zehn KSnigstugenden^) betatigten, in Gerechtigkeit ihre 
Regierung fflhrten und so den Weg zum Himmel gingen." 
Und nach diesen Worten erzahlte er auf die Bitte des Ko- 
nigs folgende Begebenheit aus der Vergangenheit: 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen ei'ster Gemahlin 
seine Wiedergebiirt. Nachdem die Feier der Empfang- 
nis®) gehalten war, verliefi er in Sicherheit den Mutter- 
leib. Am Tage der Namengebung aber erhielt er den 
Namen Prinz Brahmadatta. Nachdem er allmahlich 
herangewachsen war, begab er sich im Alter von sech- 
zehn Jahren nach Takkasila. AIs er dort die Vollendung 
in alien Kiinsten erlangt, bestieg er nach dem Tode 
seines Vaters den Thron und fiihrte in Gerechtigkeit 
und Recht die Regierung. Ohne dem Wohlgefallen usw.*) 
sich hinzugeben, fiihrte er die gerichtlicheUntersuchung. 
Wahrend er aber in Gerechtigkeit die Herrschaft fiihrte, 
trafen auch seine Minister in ihrem Amtsbereich ge- 
rechte Entscheidungen. Da die Geschafte mit Gerech- 
tigkeit entschieden wurden, gab es keine Leute mehr, 
die falsche Klagen stellten. Da diese nicht mehr vor- 
handen waren, verstummte" im Hofe des KOnigs der 
Larm der Klagefiihrenden. — Wenn sich nun die Minister 
am Tage auf den Richterstuhl setzten, sahen sie, dafi 
niemand zui’ Untersuchung kam, und entfernten sich 
wieder. So kam die Gerichtsstatte in den Zustand der 
Verlassenheit. 

Da dachte der Bodhisattva bei sich: „Wahrend ich 
in Gerechtigkeit meine Regierung fiihre, gibt es niemand 

Vgl. Band I, S. 104, Anm. i. 

“) Vgl, Band I, S. 409, Anm. 2. 

Es scheint sich Mer nm eine bestumnte Zeremonie vor der 
Geburt zu handeln. 

*) Damit sind die vier flblen Wege gemeint. 
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mehr, der zur Untersuchung kommt. Der Larm ist ver- 
stummt, die Gerichtsstatte in den Zustand der Ver- 
iassenheit gekommen. Jetzt kommt es mir zu nach 
meinen eigenen Untugenden zu suchen; und wenn ich 
erkannt habe; ,Dies ist eine Untugend von mir‘, so 
will ich sie aufgeben und nur den Tugenden obliegen/' 
Von da an forschte er; „Gibt es jemand, der eine Un- 
tugend von mir erzahlt?" Da er nun unter denen, die 
innerhalb des Palastes beschaftigt waren, keinen fand, 
der eine Untugend von ihm erzahlte, sondem nur seine 
Tugend preisen horte, dachte er weiter: „Diese sagen 
vielleicht aus Furcht vor mir keine Untugend, sondem 
erzahlen nur von meiner Tugend." Und er forschte 
die aufierhalb des Palastes Beschaftigten aus. Als er 
auch dort von keiner Untugend hOrte, forsdbte er 
innerhalb der Stadt, dann aufierhalb der Stadf und 
in den Vorstadten, die sich an die vier Stadttore an- 
schlossen. 

Auch dort fand er niemand, der eine Untugend 
von ihm erzahlte, sondem hhrte nur immer seine Tu- 
gend ruhmen; daher dachte er; „Ich will auf demLande 
danach forschen." Und er tibergab seinen Ministem 
die Regierung, bestieg seinen Wagen, nahm nur seinen 
Wagenlenker mit und verliefi in unkenntlich machendem 
Gewand die Stadt. Indem er nun das Land durch* 
forschte und bis an das Grenzland kam, fand er nie- 
mand, der eine Untugend von ihm erzahlte, imd hftrte 
nur seine Tugend rilhmen. Daher kehrte er vom Ende 
•des Grenzlandes auf der grofien Heerstrafie wieder mn, 
nach seiner Stadt gewendet. 

In dieser Zeit aber forschte auch der Khnig VG^ 
Kosala, Mallika mit Namen, der in Gerechtigkeit seaie 
Regierung ftlhrte, nach seinen Untugmiden. Da er unter 

dien im Innem des Palastes Beschaftigten usw. niemand 

1 * 
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fand, der eine Untugend von ilini erzahlte, sondern nur 
seine Tugend preisen hdrte, durchforschte er das Land 
iind kam dabei an diese Stelle. — Die beiden kamen 
sich entgegen in eineni tiefen Hohlwege. Es war kein 
Platz da zum Ausweichen filr die Wagen. Da sprach 
der Wagenlenker des KSnigs Mallika zum Wagenlenker 
des Konigs von Benares: „Mache Platz mit deinem 
Wagen." Dieser erwiderte: nliolla, du Wagenlenker, 
mache du Platz mit deinem Wagen! Auf diesem Wagen 
sitzt der Beherrscher des Konigreichs von Benares, der 
grofieKOnig Brahmadatta." Der andre versetzte: „Holla, 
du Wagenlenker, auf diesem meinem Wagen sitzt der 
Beherrscher des Reiches Kosala, der grofie Kbnig Mal- 
lika. Weiche mit deinem Wagen aus und mache Platz 
ftir den Wagen unsers Konigs!" 

Nun bedachte der Wagenlenker des KSnigs von 
Benares: „Auch dieser ist ein K5nig; was ist da zu 
tun?" Da fafite er folgenden Entschlufi: „Folgendes 
ist ein Mittel: Ich will nach dem Alter fragen. Den 
Wagen des Jiingern will ich ausweichen lassen und fur 
den Alteren Platz machen lassen." Und er fragte den 
Wagenlenker des KSnigs von Kosala nach dem Alter 
(seines Konigs). Als er nachforschte, merkte er, dafi 
das Alter der beiden gleich war; deshalb fragte er 
weiter nach dem Umfange des Reiches, nach seiner 
Macht, nach seinem VermOgen, nach seinem Ruhme, 
nach seiner Kaste, Abstammung, Familie und seinem 
Range. Als er nach dem allem gefragt, erkannte er: 
„Die beiden sind Herren iiber ein Reich von dreihun- 
dert Yojanas, sie sind gleich an Macht, VermOgen, 
Ruhm, Kaste, Abstammimg, Familie und Rang." — 
Darauf dachte der Wagenlenker: „Ich will ftir den 
Tugendhafteren Platz machen", und er fragte: „Wie 
verhalt es sich mit dem tugendhaften Wandel eures. 
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„Konigs? Der andre sagte: „So und so ist der tugend- 
hafte Wandel unsers KOnigs;" aber er verkiindigte statt 
der Tugend nur die Untugenden seines Kenigs. Er 
sprach namlich folgende Strophe: 

„Dem Strengen strenge er vergilt, 
mit Sanftmut Mallika dem Sanften. 

Den Guten er besiegt durch Gate, 
den BOsen aber auch durch Bosheit. 

So ist geartet dieser Kdnig; 

geh’ aus dem Wege, Wagenlenker!" 

Darauf fragte ihn der Wagenlenker des KOnigs von 
Benares: „ Holla, hast du jetzt die Tugenden deines 
KOnigs aufgezahlt?" Als er zur Antwort erhielt: „Ja,“ 
fuhr er fort: „Wenn dies Tugenden sind, wie sehen 
dann die Untugenden aus?" Jener erwiderte: „Mogen 
dies immerhin Untugenden sein, wie sind aber die Tu- 
genden eures Konigs?" Darauf versetzte der andere: 
„HSre also zu;“ und er sprach folgende zweite Strophe: 

„ Durch Milde er den Zom besiegt, 
den Bosen er besiegt durch Gtite, 
den Geizigen durch eine Gabe, 
durch Wahrheit den Falschredenden. 

So ist geartet dieser KOnig; 

geh’ aus dem Wege, Wagenlenker." 

Nach diesen Worten stiegen beide, der Konig Mal- 
lika und sein Wagenlenker, vom Wagen, machten die 
Rosse los, ftihrten den Wagen weg und gaben dem 
Konige von Benares den Weg frei. Der KOnig von Be- 
nares aber ermahnte den Konig Mallika: „Dies und 
das ziemt zu tun." Darauf kehrte er nach Benares 
zurtlck, verrichtete gute Werke wie Almosenspenden 
u. dgl. und gelangte am Ende seines Lehens in deh 
Himmel. — Der KOnig MaUika nahm seine Ermahnung 
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an. Nachdem er sein Land durchforscht und niemand 
gefunden hatte , der eine Untugend von ihm erzahlte^ 
begab er sich wieder in seine eigene Stadt, verrichtete 
gute Werke wie Almosenspenden u. dgl. und gelangte 
auch am Ende seines Lebens in den Himmel. 

Nachem der Meister, um den K6nig von Kosala zu 
ermahnen, diese Unterweisung beschlossen hatte, verb and 
er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der 
Wagenlenker des K5nigs von Kosala Moggalana, sein Konig 
war Ananda, der Wagenlenker des KOnigs von Benares 
war Sariputta, der Kdnig aber war ich." 

Ende der Erz^hlung von der K5nigsermahnung. 


152. Die Erzahlung von dem Schakal. 

j,Die Tat, die unbedacht geschieht." Dies erz^hlte der 
Meister, da er in der Pagodenhalle verweilte, mit Beziehung 
auf den zu Vesall wohnenden Sohn eines Baders. Dessen 
Vater namlich verrichtete bei den KOnigen, den kCniglichen 
Frauen, den koniglichen Prinzen und Prinzessinnen alle Ar- 
beiten, wie den Bart in Ordnung bringen, die Haare flech- 
ten, die Haare gefallig anordnen u. dei'gl. Er war aber 
glaubig und bekehrt; er hatte zu der Dreiheit seine Zuflucht 
genommen^) und beobachtete die funf Gebote. Indem er 
in regelmafiigen Zwischenraumen die Predigt des Meisters 
horte, verbrachte er die Zeit. 

Als er nun eines Tages ging um im koniglichen Pa- 
laste seine Arbeit zu verrichten, nahm er seinen Sohn dort- 
hin mit. Dieser sah dort eine schSn geschmtickte Licchavi- 
Prinzessin 2), die einem Gottermadchen glich, und in leiden- 
schaftlicher Liebe fesselte er an sie sein Herz. Als er mit 
seinem Vater den koniglichen Palast verliefi, sagte er: 
„Wenn ich diese Prinzessin bekomme, so werde ich leben; 
wenn ich sie nicht bekomme, so ist dies mein Tod!" Und 


Er war also Laienbruder geworden durch die Anrufung 
Buddhas, der Lehre und der Gemeinde. 

“) Die Licchavis sind das zu VesalT herrschende Adelsge- 
schlecht; sie werden meist als „K6nige^* bezeichnet. 



7 


er afi nicht mehr, sondern lag da, sein Lager unifassend. 

— Da ging sein Vater zu ihm hin und spracii: ,,Mein Lieber, 
fasse keine Neigung und keinen Gefallen zu etwas, das fur 
dich nicht pafit. Du bist ein Baderssohn aus niedriger 
Kaste, die Licchavi-Prinzessin aber ist eine Kriegerstochter 
aus edler Kaste. Sie ist dir nicht eiitsprechend ; ich will 
dir ein Madchen zufiihren, das an Kaste und Herkunft dir 
gleicht." Jener aber nahm die Worte seines Vaters nicht 
an. Darauf versammelten sich seine Mutter, sein Bruder, 
seine Schwester, seine Xante, sein Onkel, kurz alle seine 
Verwandten sowie auch seine Freunde und Vertrauten und 
suchten ihn zu liberreden; aber sie vermochten es nicht. 
So schwand er allmahlich ganz hin und verschied. 

Nachdem sein Vater seinen Leichnam verbrannt und 
die ftir einen abgeschiedenen Geist passenden Ehrungen^) 
verrichtet hatte und als der Schmerz geiinger geworden 
war, dachte er: „Ich will den Meister verehren/* Und er 
nahm viel Parfiims, Kranze und Salben und begab sich 
nach dem Mahavana. 2) Hier begrOfite er den Meister, ver- 
ehrte ihn und setzte sich ihm zur Seite. Als er gefragt 
wurde: „Warum, Laienbruder, lassest du dich in diesen 
Tagen nicht sehen?“, erzahlte er die Geschichte. Darauf 
sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, o Laienbruder, ist 
dein Sohn ins Verderben gestiirzt, weil er von Lust und 
Gefallen zu einem nicht ftir ihn passenden Gegenstand be- 
fallen wurde, sondern auch schon fruher erging es ihm 
so," Und nach diesen Worten erzahlte er, von jenem ge- 
beten, folgende Begebenheit aus der Vergangeiiheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in der Gegend des Himalaya als ein 
Lowe wiedergeboren. Er hatte sechs jungere Bruder 
und eine Schwester. Sie alle wohnten in der Gold- 
hohle. Unweit von dieser Hohle aber befand sich im 
Silberberge eine Kristallhohle. Dort \vohnte ein Schakal. 

— In der Folgezeit starben die Eltern der Lowen. Die 
Bruder liefien ihre Schwester, die junge L5win, in der 

1) Man pflegte fiir Geister der Verstorbenen, skrt preta,. 
Speise und Trank bereit zu stellen; dies gait als ein sehr ver- 
dienstliches Werk. 

Dies ist der Name des buddhistischen Klosters in der 
' NShe von VesalL 
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GoldhOhle, gingen weg um Futter zu holen, brachten 
Fleisch mit und gaben es ihr. 

Der Schakal aber hatte die junge Lowin gesehen 
und sein Herz an sie gefesselt. Solange nun ihre Eltern 
lebten, fand er keine Gelegenheit. Als aber die sieben 
sich entfernt batten um Futter zu holen, kam er aus 
seiner KristallhShle hervor, begab sich nach der Gold- 
hdhle und sagte ihr folgende seiner sinnlichen Begierde 
entspringenden heimlichen Worte: „Du junge Lowin, 
ich bin ein Vierfiifiler und du bist auch ein Vierfiifiler. 
Sei du meine Gattin, ich will dein Gatte sein. Wir 
wollen eintrachtig vereint leben; lasse mich von nun an 
mich in Lust mit dir vereinen." Als sie seine Worte 
vernahm, dachte sie bei sich: „Dieser Schakal ist unter 
den Vierfiifilern verachtlich und niedrig, er gleicht einem 
Carujalai); wir aber sind durch die ZugehOrigkeit zur 
hervorragendsten Kbnigsfamilie geehrt. Dieser spricht 
mit mir Schlechtes, Ungehbi'iges. Nachdem ich solche 
Rede vernommen, was soil ich da mit dem Leben tun? 
Ich werde durch die Nase den Atem anhalten und 
sterben." Darauf kam ihr folgender Gedanke: „Es pa6t 
sich nicht fur mich, jetzt so zu sterben. Meine Bruder 
werden sogleich kommen; denen will ich es erzahlen 
und dann sterben." Als aber der Schakal keine Ant- 
wort von ihr erhielt, dachte er; „Sie ist jetzt noch 
nicht in mich verliebt;" und voll Arger ging er in 
seine Kristallhohle und legte sich nieder. 

Darauf brachte einer der jungen L6wen, nachdem 
er unter den Biiffeln, Elefanten usw. einen getbtet und 
sein Fleisch verzehrt hatte, seiner Schwester ihren Teil 
und sagte: „Liebe, i6 Fleisch!" Sie antwortete; 
„Brudeixhen, ich will kein Fleisch essen; ich will 


Candala sind die Angehorigen der untersten Kaste. 
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sterben." „Warum?“ Sie erzahlte die Begebenheit. 
Als er dann fragte: „Wo ist jetzt dieser Schakal?", 
meinte sie, der in der Kristallhbhle liegende Schakal 
liege im Freien, und erwiderte; „BrUderchen, siehst 
du nicht? Er liegt auf dem Silberberg im Freien." Der 
junge La we merkte nicbt, dafi jener in der Kristallhahle 
liege, sondern meinte, er liege im Freien; und indem 
er dachte: „Ich werde ihn toten," sprang er mit LOwen- 
schnelligkeit auf und stiefi mit seiner Brust an die Kristall- 
hahle. Da zerbrach er die Brust und mufite dort ster- 
ben; und er fiel an den Fufi des Berges. Darauf .kam 
ein andrer Bruder. Jene erzahlte ihm dasselbe. Er tat 
ebenso, muBte auch sterben und fiel an den Fufi des 
Berges. 

Nachdem so sechs von den Brfldern gestorben 
waren, kam zu allerletzt der Bodhisattva. Als sie auch 
ihm die Begebenheit erzahlt hatte und er fragte; „Wo 
ist er jetzt?", antwortete sie: „Er liegt auf dem Gipfel 
des Silberberges im Freien." Da bedachte der Bodhi- 
sattva: „Das gibt es nicht, dafi Schakale im Freien 
sich lagern; er wird sich in der Kristallhohle gelagert 
liaben." Als er an den Fufi des Berges hinabkam und 
seine sechs Bruder tot sah, dachte er: „Sie werden 
infolge ihrer Torheit, weil sie ohne Oberlegung und 
Einsicht waren und das Vorhandensein der Kristallhohle 
nicht merkten, an der Brust getroffen gestorben sein. 
'So ist das Tun derer beschafFen, die unttbeidegt und 
allzurasch etwas vollbringen." Und darauf sprach er 
folgende erste Strophe: 

„Die Tat, die unbedacht geschieht 
von solchen, die zu eilig sind, 
dergleichen Taten sind, wie wenn 
zu Heifies in den Mund gelangt." 
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Nachdem der LOwe diese Strophe gesprochen^ 
dachte er: „Meine Bruder sprangen, da sie unerfahren 
in den Listen waren, zu rasch auf um den Schakal zu 
toten, sind aber dabei selbst gestorben. Ich werde aber 
nicht so tun, sondern dem Schakal, wie er in der 
KristallhOhle daliegt, das Herz zum Zerspringen bringen." 
Und nachdem er den Weg gesucht, auf dem der Scha- 
kal hinauf- und hinabzusteigen pflegte, stiefi er dorthin 
gewendet dreimal das Lewengebrilll aus. Die Luft und 
die Erde wurden zugleich von diesem Tone erfiillt. Da 
erzitterte der Schakal, wie er in der KristallhOhle lag, 
vor Furcht und sein Herz zersprang. An derselben 
Stelle starb er. 

Nachdem der Meister hinzugefilgt: „So kam der Scha- 
kal urns Leben, da er das LOwengebriill vernahm," sprach 
er, der vOllig Erleuchtete, folgende zweite Strophe: 

„Der LOwe hat durch sein GebrOll 
das Daddaragebirg erfQllt. 

Als der Schakal am Daddara 
vernahm des LOwen lauten Schrei, 
ward er von Furcht und Schreck befallen 
und auseinander barst sein Hei'z." 

Nachdem so der Lowe den Schakal ums Leben 
gebracht und seine Brlider an einem Orte verscharrt 
hatte, meldete er seiner Schwester, dafi jener gestorben 
sei, und beruhigte sie. Solange er lebte, blieb er in 
der GoldhOhle und gelangte danach an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehruntervveisung beendigt 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (Am Ende der Verkiindigung der 
Wahrheiten aber gelangte der Laienb ruder zur Frucht der 
Bekehrung): „Der damalige Schakal war der Sohn des 
Baders, die junge LOwin war die Licchavi-Prinzessin , die 
sechs jungeren BrQder waren irgend welche Theras, der 
alteste LOwenbruder aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Schakal. 
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153. Die Erzahlung von dem Eber. 

„Ich, Lieber, bin ein Vierfufiler." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte^ mit Beziehung auf 
einen hochbetagten Thera. Als namlich an einem Tage 
das Anhoren der Lehre bis in die Nacht gedauert hatte^. 
trat der Meister an der Ttlre zu seinem duftenden Gemache 
auf die Stufe der Edelsteintreppe und gab der Monchs- 
gemeinde die Heiligenermahnung. Danach betrat er sein 
duftendes Gemach. Darauf griifite der Heerfuhrer der Lehre 
den Meister und ging in seine Zelle. Auch der grofie Ma- 
gallana ging in seine Zelle und ruhte einen Augenblick 
aus; dann ging er zu dem Thera (Sariputta) hin und stellte 
an ihn eine Frage.^) Der Heerfiihrer l 5 ste alle die ge- 
stellten Fragen, wie wenn er am Himmel den Mond sicht- 
bar machen wiirde, und machte sie Idar. Auch die vier 
Versammlungen^) hOrten der Lehre zu und setzten sich 
nieder. 

Da dachte ein hochbetagter Thera: „Wenn ich in- 
mitten dieser Versammlung Sariputta in Verlegenheit setzen 
und ihm eine Frage voriegen wurde, wiirde diese Versamm- 
lung merken, dafi ich sehr weise bin, und wQrde mir Ehre 
und Hochachtung erweisen." Und er erhob sich unter der 
Versammlung, ging zu deni Thera hin, trat an seine Seite 
und sprach: „Lieber Sariputta^), auch wir mdchten an dich 
eine Frage stellen; gib auch uns Gelegenheit zum Reden. 
Gib mir die Entscheidung tiber Beunruhigung und Nicht- 
beunruhigung , ZurQckweisung und Annahme, iiber Eigen- 
tumlichkeit und besondere EigentOmlichkeit.‘‘ Der Thera 
schaute ihn an und merkte: „ Dieser alte Mann ist von Ehr- 
geiz besessen und eitel; er weifi nichts/' Und ohne mit 
ihm zu sprechen legte er, um ihn zu beschamen, seinen 
Facher hin, erhob sich von seinem Sitze und ging in seine 
Zelle, Auch der Thera begab sich nach seiner Zelle. — 
Da standen die Leute auf, und indem sie riefen: „Fangt 
diesen alten Bosewicht; er lafit uns nicht die safie Ver- 

Sariputta war bekannt durch seine Gewandtbeit in der Be- 
antwortung schwieriger Fragen; vgl, Bd, I, S. 415. 

Namlich die Mdnche, die Nonnen, die LaienbrMer und die 
Laienschwestern, 

Aus der Anrede geht hervor, dab der Redner alter ist als^ 
Sariputta; vgl. „Leben des Buddha", S, 302. 
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klindigung der Lehre h6reii“, verfolgten sie ihn. Jener 
lief davon, fiel am Ende des Klosters in eineii Abort, dessen 
Deckel zerbrochen war, und erhob sich wieder, mit Kot be- 
schmiert. Als die Leute dies sahen, machten sie sich Vor- 
wurfe und gingen zum Meister hin. Da der Meister sie 
bemerkte, fragte er: „Warum, ihr Laienbrilder, seid ihr 
zur Unzeit gekommen?" Die Leute erzahlten ihm die Be- 
-gebenheit. Darauf spi'ach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr 
Laienbrflder, ist dieser Alte, da er aufgeblasen wurde, seine 
eigene Kraft nicht kannte und es mit sehr Machtigen auf- 
nahm, mit Kot beschmiert worden, sondern auch schon 
frtiher wurde er, da er aufgeblasen wurde, seine eigene 
Kraft nicht kannte und es mit sehr Machtigen aufnahm, 
mit Kot beschmiert." Und darauf erzahlte er auf ihre 
Bitte folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Lowe und hatte im Himalaya in 
einer BerghOhle seinen Aufenthalt. Unweit davon hausten 
bei einem Teiche viele Wildschweine. Bei demselben 
Teiche batten auch Asketen in Laubhhtten ihre Woh- 
nung. — Eines Tages nun stieg der LOwe, nachdem 
er von den BofFeln, Elefanten u. dgl. einen getstet und, 
.soviel er wollte, Fleisch verzehrt hatte, in den Teich 
hinab und trank Wasser. Dann stieg er wieder her- 
auf. In demselben Augenblicke suchte sich ein dicker^) 
Eber bei diesem Teiche seine Nahrung. Als der Lswe 
ihn sah, dachte er: „Ich will ihn an irgend einem 
andern Tage fressen. Wenn er mich aber sieht, wird 
•er nicht wiederkommen." Und aus Furcht, jener mOchte 
nicht wiederkoriimen, stieg er aus dem Teiche und be- 
gann zur Seite zu gehen. Der Eber schaute ihn an und 
dachte: „Da dieser mich gesehen, vermag er aus Furcht 
wor mir nicht heranzukommen und lauft aus Furcht 
davon. Heute kommt es mir zu mit diesem Ldwen 
.anzubinden." Und er warf seinen Kopf in die Hbhe 


Das Wort „thulla" hat den Nebenbegriff der Dummheit. 



13 


und sprach um den LOwen herauszufordern folgende 
Strophe; 

,,Ich, Lieber, bin ein Vierfufiler, 
auch du, Freund, bist ein Vierfufiler. 

Komm, Lowe, her und kehre um; 
warum laufst du aus Furcht davon?“ 

Als der LUwe dessen Worte vernahm, sagte er: 
,, Lieber Eber, heute gibt es keinen Kampf von uns mit 
dir; aber am siebenten Tage von jetzt ab soli an diesem 
Orte der Kampf stattfinden." Nach diesen Worten ent- 
fernte er sich. 

Der Eber aber, voll Freude und Entzticken, dafi er 
mit demLowen kampfen werde, erzahlte diese Begeben- 
heit seinen Verwandten. Als diese seine Worte hUrten, 
sprachen sie zitternd vor Furcht: „Jetzt wirst du uns 
alle mit zugrunde richten. Da du deine eigene Kraft 
nicht kennst, hast du Lust dich mit dem Lowen in 
einen Kampf einzulassen. Der Lowe aber wird kom- 
men und uns alle mit urns Leben bringen. Tue nichts 
Voreiliges!" Vor Furcht zitternd fragte er: ,,Was soli 
ich jetzt tun?“ Die Wildschweine erwiderten: „Gehe 
an den Ort, wo die Asketen ihren Unrat haben, und 
walze deinen Leib sieben Tage in dem stinkenden Kote. 
Dann lasse deinen KOrper trocknen und benasse deinen 
Kdrper mit Harntropfen. Darauf gehe, bevor der Luwe 
kommt, erforsche die Windrichtung und stelle dich in 
der Windrichtung auf. Der Lowe, der rein geboren 
ist, wird, wenn er den Geruch deines KOrpers wittert,, 
dir den Sieg lassen und gehen.“ 

Jener tat so und stellte sich am siebenten Tage 
dorthin. Als der Lowe den Geruch seines Kdrpers 
witterte und merkte, dafi er mit Kot beschmiert war, 
sagte er: „Lieber Eber, du hast dir eine treffliche List 
erdacht. Wenn du nicht mit Kot beschmiert warest,. 
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wurde ich dich eben hiei' ums Leben bringen. Jetzt 
aber bin ich nicht imstande in deinen Kdrper mit meinem 
Maule zu beifien oder ihn mit meinen Filfien zu packen. 
Ich lasse dir den Sieg.“ Und nach diesen Worten 
sprach er folgende zweite Strophe: 

,, Unrein bist du, es stinkt dein Haar, 
gar tibel riechst du, Eber, jetzt; 
wenn du den Kampf mit mir verlangst, 
so lab’ ich, Lieber, dir den Sieg.“ 

Darauf kehrte der Lowe urn, suchte sich seine 
Nahrung, trank Wasser und begab sich wieder nach 
seiner Berghdhle. Der Eber aber verkilndete seinen 
Verwandten: „Ich habe den Lowen besiegt." Diese 
aber bekamen Furcht, der Lowe mOchte eines Tages 
wiederkommen und sie alle ums Leben bringen; und 
sie liefen davon und gingen anderswohin. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Eber der Alte, der Lbwe aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Eber. 


154. Die Erzahlung von der Schlange. 

„Hier eingedrungen ist der Schlangenfiirst.^^ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf den Streit von Kriegsleuten. Zwei Ober- 
minister, Diener des Konigs von Kosala namlich, Befehls- 
haber des Heeres, stritten iminer miteinander, wo sie sich 
erblickten. Hire Feindschaft wurde in der ganzen Stadt 
bekannt. Auch der Konig und ihre Verwandten und 
Freunde vermochten sie nicht zur Einti‘acht zu bewegen. 
— Als nun eines Tages der Meister zur Zeit der Morgen- 
daiiimerung nach den zu bekehrenden Verwandten Umschau 
hielt^), merkte er, dafi diese beiden die Fahigkeit zum Pfade 

Vgl. Band I, S. 336. Nach der spSteren Tradition (vgl. 
Leben des Buddha", S. 216) war dies t^glich zur Zeit der Mor- 
gendammerung die Beschaftigung Buddhas, 
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dei' Bekehrung besafien. Am andern Tage ging er allein 
nach Savatthi uni Almosen ‘ zu samineln mid trat in die 
Hausture des eiiien von ihneii. Dieser ging heraus, nahni 
ihm die Almosenschale ab, liefi den Meister in das Haus 
hineingehen, maciite einen Sitz zurecht und liefi ihn Platz 
nehmeii. Naclidem sich der Meister niedergesetzt, erklJirte 
er ihm den Vorteil, der in der Betatiguiig der Liebe liege; 
und als er inerkte, dafi sein Herz bereit sei, verkiindete er 
ihm die Wahi*heiten. Am Eiide der Verkiindiguiig* von den 
Wahrheiteii gelangte er zur Frucht der Bekehrung. — Als 
nun der Meister merkte, dafi jener im Zustand des Be- 
kehrtsems war, liefi er ihm die Almosenschale, stand auf 
und ging mit ihm an die Ttire des Hauses des anderen. 
Dieser kam heraus, begrufite den Meister, bat ihn euizu- 
treten mit den Worten: „Gehet herein, Herr^‘, und liefi 
ihn sich niedersetzen. Auch der andre, der die Schale 
genommen hatte, ging mit dein Meister zusammen hiiieui. 
Darauf schilderte jeiiem der Meister die elf Vorteile der 
Liebe; und als er die Bereitschaft seines Herzens merkte, 
erklarte er ihm die Wahrheiten. Am Ende der Verkun- 
digung der Wahrheiten gelangte auch der andre zur 
Frucht der Bekehrung. Nachdem so die beiden bekehrt 
waren, gestanden sie einander ihre Schuld, baten sich um 
Verzeihung und waren eintr^chtig und eines Siniies. An 
diesem Tage speisteii sie zusammen in Gegenwart des Er- 
habenen. 

Nachdem der Meister das Mahl beendigt, ging er in 
das Kloster. Darauf nahiiien die beiden viele Kranze, Par- 
films und Salben sowie zerlassene Butter, Honig, Zucker- 
saft u. dgi. und gingen mit dem Meister fort. Nachdem 
sodann der Meister der MOnchsgemeinde ihre Vorschriften 
auseinandergesetzt und die Heiligenermahnung gegeben 
hatte, ging er in sein duftendes Gemach. Zur Abendzeit 
begamien die M5nche in der Lehrhalle folgende Unterhal- 
tung: „Freund, der Meister ist ein Btodiger der Ungeban- 
digten. Die zwei Oberminister namlich , die weder der 
Kanig trotz seiner langen Bemuhungen eintrS-chtig zu 
machen vermochte noch ihre Verwandten und Freunde, die 
wurden von dem Vollendeten in einem Tage geb^ndigt.^^ 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erz^hlung, 
ihr Mbnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?^^ Als 
sie antworteten: „Zu der mid der", sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr M5nche, machte ich diese beiden Leute eiiitrach- 
tig, sondem auch schon fruher wurden sie durch mich zur 
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Eintracht gebracht." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
zu Benares ein Fest ausgerufen und es entstand eine 
grofie Menschenansammlung. Viele Menschen wie auch 
Getter, Nagasi), Supannas^) und dergleichen kamen zu- 
sammen um die Versammlung zu sehen. Da standen 
an einem Orte ein Naga und ein Supapna beisammen 
um die Versammlung zu betrachten. Der Naga, der 
nicht wufite, dafi sein Nachbar ein Supanna sei, legte 
ihm die Hand auf die Schulter. Da rief der Suparina: 
,,Wer hat mir seine Hand auf die Schulter gelegt?", 
drehte sich um, schaute hin und erkannte den Naga. 
Auch der N%a schaute hin und erkannte den Supanria;, 
und von Todesfurcht erfafit verlieB er die Stadt und 
lief auf der Flache des Flusses entlang. Der Supanna 
aber verfolgte ihn, indem er dachte: „Ich will ihn 
fangen." 

Zu dieser Zeit war der Bodhisattva ein Asket und 
wohnte am Ufer des Flusses in einer Laubhtitte. Er 
hatte gerade, um die Wirkung der Sonnenstrahlen zu 
mildern, ein Wassergewand angezogen, sein Bastkleid^) 
beiseite gelegt und war in den Flufi gestiegen, wo er 
herumschwamm. Der Naga dachte: „Durch diesen 
Weltflttchtling werde ich das Leben behalten;“ und er 
gab seine natOrliche Gestalt auf, nahm die Gestalt eines 
magischen Edelsteines an und fliichtete sich so in das 
Bastgewand. Der ihn verfolgende Supanna sah, dafi 
jener dorthin geflflchtet war; aber aus Ehrfurcht vor 

‘) Die Nagas oder Schlangengotter sind eine der niedersten 
Klassen der GOtter (vgl. Band I, S. 140, Anm. 4). 

“) Die Supannas oder Garujas (vgl. Band I, S. 133, Anm. i) 
sind gSttliche Wesen in Vogelgestalt. 

*) Die Kleidung der vorbuddhistischen Asketen bestand viel- 
fach aus Bast; vgl. Band I, S. 278. 
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dem Bastgewand fafite er ihn nicht, sondern sprach 
zum Bodhisattva: „Herr, ich bin hungrig. Nehmt Euer 
Bastgewand, ich will den Naga auffressen." Um dies 
zu verkiinden sprach er folgende erste Strophe: 

„Hier eingedrungen ist der Schlangenfurst, 
durch Steingestalt Befreiung sich erhoffend. 

Da Euer heil’ges Wesen ich verehre, 

kann ich ihn, obwohl hungrig, nicht verzehren.“ 

Darauf sprach der Bodhisattva im Wasser stehend, 
indem er dem Supan^ia dankte, folgende zweite Strophe: 

„Der Brahmaschiltzling mOge lang noch leben 
und dir wird Gdttemahrung bald sich zeigen; 
versuche nicht, der du das Heil’ge ehrest, 
trotz deines Hungers diesen zu verzehren." 

Nachdem ihm so der Bodhisattva im Wasser stehend 
gedankt hatte, stieg er heraus, zog sein Bastgewand 
an und nahm die beiden mit sich in seine Einsiedelei. 
Hier schilderte er den Vorzug der Freundschaftsbetati- 
gung und fuhrte die beiden Leute zur Eintracht. Von 
da an lebten sie eintrachtig in Ruhe zusamnien. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
waren der Naga und der Supanija diese beiden Ober- 
minister, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Schlange. 


155. Die Erzahlung von Gagga’^). 

„Noch hundei't Jahre lebe, Gagga." Dies erzahlte der 
Meister, da er in dem dem Jetavanakloster benachbarten, 

Gagga ist der nur in der ersten Strophe vorkommende 
Name des Vaters des Bodhisattva. 

Dntoit, JataJcam. 11. 2 
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von dem KSnige Pasenadi erbauten Rajakakloster vei'weilte, 
init Beziehung auf seiii Niesen. Eines Tages ntailich, als 
der Meister im Rajakakloster inmitten der vier Versamm- 
lungeii sich niedergesetzt hatte und die Lehre erklarte, 
mufite er niesen. Die Mbnche riefen: „Herr, der Erha- 
bene moge lebeii, es lebe der Heilige", und machten mit 
ihren lauten Stimmen einen grofien Larni. Durch diesen 
Larm entstand eine Verzogerung fiir die VerkQndigung 
der Lehre. Darauf sprach der Erhabene zu den Monchen: 
„Ihr Mdnche, wenn einer hat niesen iniissen und man sagt 
zu ihm, er solle leben, lebt er wohl aus diesem Grunde 
Oder stii'bt er deshalb?^ Sie antworteten: ,,Dies ist nicht 
so, Herr." Nun fuhr Buddha fort: „Wenn einer niest, ihr 
Monche, darf man nicht sagen: ,Du sollst leben^; wer es 
sagen wiirde, ist einer Sunde^) schuldig." 

Zu dieser Zeit aber sagten die Leute zu den MCnchen, 
wenn einer nieste: „Ihr sollt leben, HeiT." Die MQnche 
antworteten wegen ihrer Gewissensbedenken nichts darauf. 
Da murrten die Leute; „Warum antworten denn die As- 
keten, die Anhanger des Sakyasohnes^), nichts, wenn man 
zu ihnen sagt: „Ihr sollt leben, Herr?" — Man teilte dem 
Erhabenen die Sache mit. Darauf sprach er: „Die Laien, 
ihr Mdnche, sind auf gute Vorbedeutungen versessen. Ich 
erlaube, ihr M5nche, wenn einer von den Laien angeredet 
wird: ,Ihr sollt leben, Hen", zu antworten: ,Lebe langek" 
Darauf fragten die Monche den Erhabenen: „Herr, wann 
ist denn das Lebenlassen und Wiederlebenlassen aufgekom- 
men?" Der Meister erwiderte: „Ihr M5nche, das Leben- 
lassen und Wiederlebenlassen ist schon in langst vergan- 
gener Zeit aufgekommen. " Und nach diesen Woi-ten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie wiedergeboren. Sein Vater erwarb sich durch 
Handel seinen Lebensunterhalt. Dieser liefi den Bodhi- 
sattva, als er sechzehn Jahre alt war, eine Traglast 
von Edelsteinen nehmen und wanderte in DCrfern, 

D. h. dies Vergehen mufi er den anderen bekennen und die 
entsprechende Strafe dafdr auf sich nehmen. 

In ihrem Zorn sprechen sie also von den Mdnchen nicht 
in der ehrerbietigen Art wie sonst. 
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Flecken u. dgl. umher. Dabei kam er auch nach Be- 
nares. Im Hause des Torwachters lieB er sich Reisbrei 
kochen und afi; als er dann keinen Platz finden konnte 
um doi-t zu wohnen, fragte er: „Wo wohnen die Frem- 
den, die nicht mehr zur rechten Zeit ankommen?“ Da 
erwiderten ihm die Leute; jjAnfierhalb der Stadt ist 
eine Htitte; diese ist aber von Damonen bewohnt. 
Wenn ihr wollt, so wohnet dort." Der Bodhisattva 
sagte darauf: „Kommt, Vater, wir wollen gehen! 
Ftirchtet Euch nicht vor dem Damon; ich werde ihn 
bezwingen und zu Euren FiiSen legen." Und er nahm 
seinen Vater mit und ging dorthin. Sein Vater legte 
sich auf die Bank; er selbst setzte sich nieder, die Ftlfie 
seines Vaters reibend. 

Der dort hausende Damon aber hatte zwdlf Jahre 
dem Gotte Vessavana^) gedient und dafOr diese Hiitte 
erhalten mit folgender Bestimmung: „Wenn von den 
Leuten, die in diese Hiitte kommen, einer niest und man 
sagt ihm: ,Du sollst leben‘ und er erwidert: ,Du sollst 
auch leben‘, von diesen, die vom Leben und Wieder- 
leben sprechen, abgesehen, darfst du alle iibrigen fressen." 
Er wohnte aber auf dem Pfeiler des hinteren Dach- 
sparrens. — Jetzt dachteer: „Ichwill den Vater desBodi- 
sattva zum Niesen bringen.“ Und durch seine Wunder- 
kraft streute er feines, wohlriechendes Pulver aus. Dies 
Pulver drang in die Nasenlbcher von jenem ein und 
er mufite niesen, auf der Bank liegend. Der Bodhi- 
sattva aber sagte nicht: „Du sollst leben." Darauf stieg 
der Damon von seinem Pfeiler herab um ihn zu fressen. 
Als ihn der Bodhisattva herabsteigen sah, dachte er; 
,,Von diesem wird mein Vater zum Niesen gebracht 


*) Vessavana, der Gott des Reichtums (vgl. Band I, S. 46, 
Anm. 2) ist hier dargestellt als Fttrst der Damonen. 

cm: 

ui 
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worden sein; er wird ein Damon sein, der diejenigen 
auffriBt, die, wenn einer niest, nicht sagen: ,Du sollst 
leben‘.“ Und er sprach mit Beziehung auf seinen Vater 
folgende erste Strophe: 

„Noch hundert Jahre lebe, Gagga, 
und zwanzig Jahre noch darilber! 

Nicht sollen mich Damonen fressen; 
drum sollst du leben hundert Jahre.“ 

Als der Damon die Worte des Bodhisattva ver- 
nahm, dachte er: „Weil jetzt dieser junge Brahmane 
sagte: ,Du sollst leben', kann ich ihn nicht auffressen; 
aber seinen Vater will ich fressen." Und er ging zum 
Vater hin. Als dieser ihn herankommen sah, dachte er 
bei sich: ,,Dies wird ein Damon sein, der diejenigen, 
die nicht sagen: ,Du sollst auch leben', auffrifit. Ich 
will das Wiederlebenlassen betatigen." Und er sprach 
mit Beziehung auf seinen Sohn folgende zweite Strophe : 

„Auch du mOgst hundert Jahre leben 
und zwanzig Jahre noch darilber. 

Gift sollen die Damonen fressen; 
drum sollst du leben hundert Jahre." 

Als der Damon dessen Worte vernahm, dachte er: 
,,Diese beiden darf ich nicht auffressen," und kehrte 
wieder um. Da fragte ihn der Bodhisattva: „He, Da- 
mon, weshalb frifit du die Leute, die in diese Htitte 
hereinkommen?" „Weil ich dies erhielt, nachdem ich 
zwOlf Jahre dem Vessavana gedient hatte." „Wie aber, 
darfst du alle auffressen?" „Au6er denen, die ,du 
sollst leben' und ,du sollst auch leben' sagen, darf ich 
alle ilbrigen fressen." Nun fuhr der Bodhisattva fort; 


Hundertzwanzig Jahre gelten in den Jatakas als das hochste: 
erreichbare Alter; vgl. Band I, S. 253. 
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„0 Damon, da du frQhei- schon Unrecht tatest, bist 
du als ein roher, grausamer, die anderen verletzender 
Damon wiedergeboren worden. Wenn du auch jetzt 
solche Taten begehst, wirst du von einer Finsternis in 
die andre gelangen. Darum lasse von jetzt an von 
Menschentotung u. dgl. ab." Nachdem er so den Da- 
mon gebandigt und mit Furcht vor der Holle erfUllt 
hatte, befestigte er ihn in den funf Geboten und machte 
ihn dienstfertig wie einen Boten. 

Als am andei'n Tage die Leute herankamen und 
den Damon sahen, merkten sie, dafi er vom Bodhi- 
sattva bezwungen war, und meldeten dem KOnige: 
„Herr, ein junger Brahmane hat den Damon bezwun- 
gen ,und ihn gewissermafien zu seinem Briefboten ge- 
macht." Darauf liefi der KOnig den Bodhisattva rufen 
und Ubertrug ihm die Stelle des Heerftthrers. Auch 
seinem Vater erwies er grofie Ehre. Hierauf machte er den 
Damon zu einem Empfanger von Opfergaben^); und er 
beharrte bei der Ermahnung des Bodhisattva, verrichtete 
gute Werke wie Almosengeben u, dgl. und gelangte 
dadurch in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und hinzugefugt hatte: „Das Lebenlassen und Wiederleben- 
lassen ist also in dieser Zeit aufgekommen", verband er das 
Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der KSnig 
Ananda, der Vater war Kassapa^), der Sohn aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Gagga. 


^),Damit der Damon nicht mehr gezwungen ist andere zu 
teten, um sich zu ernahren; vgl. Band I, S. 49. 

Damit ist von den vielen Kassapas, die in den buddhisti- 
schen Texten erwShnt werden, der Hauptschfller Buddhas gemeint. 
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156. Die ErzaWung von dem Herzens- 

feBler. 

„Des Konigs ,Herzensfefiler^ wegen." Dies erzahlte 
der Meister, da er ini Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Mtoch, der in seinem Streben nachgelassen hatte. 
Die Begebenlieit wird im elften Buche im Samvara-Jataka^) 
erzahlt warden. — Als aber dieser M5nch vom Meister ge- 
fragt wurde: ,^Ist es wahr, Monch, dafi du in deinem Stre- 
ben nachgelassen?", gab er zur Antwort: „Es ist wahr, 
Erhabener." Darauf sprach der Meister zu ihm: „Hast du 
nicht friiher, o MOnch, deine Kraft betatigt und einem zar- 
ten Prinzen, der einem Stuck Fleisch glich, die Herrschaft 
in der zw5lf Yojanas umfassenden Stadt Benares gegeben, 
nachdem du sie erhalten hattest? Warum lafit du jetzt, 
nachdem du in dieser Lehre Monch geworden, in deinem 
Streben nach?" Und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenlieit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
unweit von Benares ein Zimmermannsdorf. Dort wohn- 
ten ftinfhundert Zimmerleute. Diese fuhren auf einem 
Schiffe stromaufw^rts, fallten im Walde BSume zum 
H^userbau, richteten die Bestandteile fur Hauser von 
einem Stockwerk, zwei Stockwerken usw. her, machten 
vom Hauptpfeiler an an alle Holzer Zeichen, brachten 
sie an das Ufer des Flusses und trugen sie |auf das 
Schiffi Dann fuhren sie stromabwarts nach der Stadt 
und erbauten den Leuten ihre Hauser so, wie sie es 
wiinschten. Dafiir erhielten sie Kahapanas und gingen 
wieder dorthin um die Bestandteile fur Hauser zu holen. 
So erwarben sie sich ihren Lebensunterhalt. 

Als sie sich nun zu einer Zeit dort niedergelassen 
hatten und Bourne fallten , trat unweit davon ein Elefant 
in einen Splitter eines Khadira-Baumes.^) Der Splitter 

Jataka 462; bei Fausb6ll Band IV, S. 130—136. 

Dies ist der Baum Acacia Catechu, der auch Band I, S. 179 
erw^hnt ist. 
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drang in den Fufi ein und es entstanden heftige Schmer- 
zen. Der Fufi schwoll auf und wurde voll Eiter. Von 
Schmerzen ermattet hdrte er; wie jene Holz fallten. 
Da dachte er : „Durch diese Zimmerleute wird mir Heilung 
zuteil werden;“ und er ging auf drei Fafien zu ihnen 
bin und legte sich in ihrerNahe nieder. Als die Zimmer- 
leute sahen, dafi sein Fufi geschwollen war, gingen sie 
zu ihm bin; und da sie nun den Splitter in seinem 
Fufie saben, macbten sie mit einer scbarfen Axt nacb 
alien Seiten eine Abgrenzung des Splitters, banden eine 
Scblinge daran, zogen an und zogen den Splitter her- 
aus. Dann verscbafften sie dem Eiter Abflufi, wuschen 
die Stelle mit warmem Wasser und macbten mit den 
entsprecbenden Heilmitteln in nicbt langer Zeit die 
Wunde wieder heil. 

Als nun der Elefant wieder gesund geworden war, 
dacbte er bei sich: „Durch diese Zimmerleute bin ich 
am Leben erhalten worden; jetzt kommt es mir zu 
ihnen meine Hilfe zu leihen." Und von da an zog er 
mit den Zimmerleuten die Baume heraus; wenn sie die 
Baume behieben, drehte er sie herum und gab sie 
ihnen; er brachte die Axte und andere Geratschaften 
herbei, und indem er seinen Rtissel herumlegte, fafite 
er das Ende der schwarzen Schnur.^) Zur Zeit des 
Mahles gaben ihm die Zimmerleute Mann ftir Mann 
einen Klumpen, im ganzen ftlnfhundert Klumpen. 

Der Elefant aber besafi einen Sohn, einen ganz 
weifien jungen Elefantensprossen. Nun dachte der Alter 
„Ich bin schon hochbetagt; jetzt kommt es mir zu ihnen 
ftlr die Arbeit meinen Sohn zu geben und selbst zu 

Der Ausdruck „kalasuttakotiyam" ist nicht ganz klar. Rouse 
iibersetzt: „like grim death", wShrend FausbOll (Ten Jatakas, 
S. 70) eine ahnliche Deutung gibt wie die unsere, namlich ,;Iays 
hold of the end of the knot". 
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gehen." Und ohne es vorher den Zimmerleuten zu 
sagen ging er in den Wald, brachte seinen Sohn her- 
bei und sagte: „Dieser junge Elefant ist mein Sohn. 
Ihr habt mir das Leben erhalten; zum Lohne fUr cure 
arztliche Hilfe gebe ich ihn euch. Von jetzt an wird 
er eure Arbeiten besorgen." Darauf ermahnte er seinen 
Sohn mit folgenden Worten: „Von jetzt an tue du die 
Arbeit, die ich tun mtifite," Obergab ihn den Zimmer- 
leuten und ging selbst in den Wald hinein. Von da 
an tat der jimge Elefant nach den Worten der Zimmer- 
leute, richtete sich nach ihrer Ermahnung und tat alle 
Arbeiten. Auch ihn nahrten sie taglich mit funfhundert 
Brocken. Wenn er seine Arbeit verrichtet hatte, stieg 
er in den Flufi hinein, spielte dort und kam dann zuriick. 
Die Knaben der Zimmerleute fafiten ihn am Russel und 
anderen Korperteilen und spielten mit ihm im Wasser 
wie auf dem Lande. — Edle Elefanten aber geben wie 
Pferde oder Menschen im Wasser keinen Kot noch 
Harn von sich. Deshalb entledigte auch er sich nicht 
im Wasser seines Kotes und Harnes, sondern verrichtete 
dies aufierhalb am Ufer des Flusses. 

Nun regnete es eines Tages aber dem Flusse. Ein 
halbtrockner Elefantenkot wurde vom Wasser in den 
Flufi getrieben und blieb an der Furt der Stadt Benares 
in einem Gebusch hangen. Damals dachten die Ele- 
fantenwSrter des Konigs: „Wir wollen die Elefanten 
schwimmen lassen" und fuhrten funfhundert Elefanten 
zum Wasser. Da sie aber den Geruch des Kotes von 
dem edlen Elefanten witterten, vermochte auch nicht 
ein einziger Elefant in den Flufi hinabzusteigen, son- 
dern alle hoben den Schwanz in die Hohe und be- 
gannen davonzulaufen. Dies teilten die Elefanten warter 
den Elefantenabrich tern mit. Diese sagten: „Im Wasser 
mufi ein Hindernis sein,“ und liefien das Wasser untei*- 
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suchen. Da sahen sie in jenem GebOsch den Kot des 
edlen Elefanten und merkten, dafi dies die Ursache sei. 
Sie liefien einen Wassertopf herbeiholen, fQlIten ihn mit 
Wasser und zemeben ihn darin; darauf besprengten sie 
die Leiber der Elefanten . Die Leiber wurden wohlriechend. 
Jetzt stiegen sie wieder in den Flufi und badeten. 

Nachdem die Elefantenabrichter dem KOnige diese 
Begebenheit gemeldet batten, sagten sie: „Diesen edlen 
Elefanten mufi man suchen und herbeiholen." DerKOnig 
begab sich mit Schiffsflbfien auf den Flufi und gelangte 
auf den stromaufwarts fahrenden Flofien zu dem Auf- 
enthaltsort der Zimmerleute. Als der junge Elefant, der 
im Flusse sich erging, den Schall der TrommeD) hSrte, 
entfernte er sich und begab sich zu den Zimmerleuten 
hin. Die Zimmerleute gingen dem KSnige entgegen 
und sprachen; „OFurst, wenn Ihr Holz braucht, warum 
seid Ihr gekommen? Warum schickt Ihr nicht und 
lasset es holen?" Der Kbnig erwiderte: „Ich bin nicht 
um des Holzes willen gekommen, sag’ ich, sondern ich 
bin um dieses Elefanten willen gekommen." „Lafit ihn 
mitnehmen und geht, o Fiirst," versetzten jene. Der junge 
Elefant aber wollte nicht gehen. „Was ist, sag’ ich, 
dem Elefanten geschehen?", fragte der Konig. Er erhielt 
zur Antwort: „Er ist von den Zimmerleuten aufgezogen 
worden; lafi ihn mitnehmen, o Fiirst." „Gut, sag’ ich," 
versetzte der Konig und er liefi dem Elefanten neben 
seine vier Fufie, den Russel und den Schwanz je hun- 
derttausend Kahapanas legen. Als der Elefant auch 
jetzt noch nicht ging, wurden alien Zimmerleuten Kleider- 
paare^), den Gattinnen der Zimmerleute Unter- und 
Oberkleider gegeben und die Kinder, mit denen er ge- 


Dies ist das Zeichen, dafi der Kdnig herannaht. 
Namlich je ein Unter- und ein Obergewand. 
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spielt, erhielten Kindergeschenke. Darauf drehte sich 
der Elefant urn, schaute die Zimmerleute , ihre Frauen 
und Kinder noch einmal an und ging mit dem Ksnig fort. 

Der Konig begab sich mit ihm in seine Stadt, lieS 
die Stadt und den Elefantenstall schmucken, liefi den 
Elefanten die Stadt von rechts umwandeln und in den 
Elefantenstall hineingehen. Darauf zierte er ihn mit 
allem Schmuck, gab ihm die Weihe, machte ihn zii 
seinem Reitelefanten , nahm ihn als seinen Freund an, 
gab ihm die Halfte seines Kbnigreichs und liefi ihm die 
ihm selbst gebilhrende Ehre erweisen. Von der Zeit 
an, da der Elefant gekommen, kam auf dem ganzen 
Jambu-Erdteil die Herrschaft in die Hand des Kdnigs. 

Als so die Zeit dahinging, nahm der Bodhisattva 
im Leibe der ersten Gemahlin dieses Konigs seine 
Wiedergeburt. Zur Zeit aber, da die Leibesfrucht zur 
Reife gelangt war, starb der Konig. Wenn aber der 
Elefant den Tod des Konigs erfahren hatte, ware so- 
gleich sein Hei-z gebrochen; deshalb wartete man dem 
Elefanten auf ohne ihn den Tod des Konigs wissen zu 
lassen. 

Als aber der Konig von Kosala, sein unmittelbarer 
Grenznachbar, von dem Tode des KOnigs horte, dachte 
er; „Die Herrschaft ist unbesetzt;" und er kam mit 
einem grofien Heere und umlagerte die Stadt. Man 
schlofi die Stadttore und schickte dem Konig von Kosala 
folgende Botschaft; „Die erste Gemahlin unsers KOnigs 
steht vor der Entbindung; die der Korpervorzeichen 
Kundigen sagen, sie wei'de am siebenten Tage von jetzt 
an einen Sohn gebaren. Wenn sie einen Sohn gebaren 
wird, wollen wir am siebenten Tage den Kampf be- 
ginnen, nicht das Reich ausliefern. Wartet so lange!" 
Der Konig gab mit dem Worte „Gut“ seine Zustimmung. 
— Am siebenten Tage gebar die KOnigin einen Sohn. 
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Am Tage der Namengebung dachte man: „Er hat 
vieler Leute Herz an sicli gefesselt und far sich ge- 
wonnen;" und man gab ihm den Namen Herzensfefiler. 

Vom Tage seiner Geburt an aber kampften die 
Stadtbewohner mit dem Kdnige von Kosala. Da im 
Kampfe der Fuhrer fehlte, wichen sie, obwohl sie in 
grofier Zahl kampften, allmahlich zuruck. Die Minister 
teilten dies der KSnigin mit und sagten: „Wir fUrchten, 
wenn unser Heer so nachlafit, dafi es zu einer Nieder- 
lage kommt. Der kbnigliche Elefant aber, der Freund 
des KSnigs, weifi nicht, dafi unser Konig gestorben, 
dafi ihm ein Sohn geboren und dafi der Konig von 
Kosala gekommen ist und mit uns kampft. Wollen 
wir ihn davon verstandigen?" Sie gab mit dem Worte: 
„Gut“ ihre Zustimmung kund, schmUckte ihren Sohn 
und legte ihn auf ein Kissen^) aus feinen Gewandern. 
Dann stieg sie vom Palaste herab, begab sich, umgeben 
von der Schar der Minister, nach dem Elefantenstall, 
legte den Bodhisattva zu den Fttfien des Elefanten hin 
und sprach: „Herr, dein Freund ist gestorben. Wir 
teilten es dir nicht mit aus Furcht, dein Herz mOchte 
brechen. Dies ist der Sohn deines Freundes. Nun ist 
der Kdnig von Kosala gekommen, hat die Stadt um- 
lagert und kampft mit deinem Sohne; das Heer aber 
weicht zuruck. Tote also jetzt deinen Sohn oder ge- 
winne sein Reich und gib es ihm wieder." 

Da fafite der Elefant den Bodhisattva mit seinem 
Rhssel, hob ihn empor und setzte ihn auf seine Stirn- 
geschwulst. Dann weinte und klagte er. Hierauf hob 
er den Bodhisattva wieder herunter, legte ihn in die 
Hande seiner Mutter und verliefi den Elefantenstall, in- 


Eigentiich bedeutet „cumbata“ das Tragkissenj das zur 
Unterlage fur auf dem Kopf getragene Lasteit dient 
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dem er dachte: „Ich will den Konig von Kosala ge- 
fangen nehmen." Die Minister legten ihm seine Riistung 
an, schmiickten ihn, Offneten das Stadttor und gingen 
hinaus, ihn umringend. Als der Elefant aus der Stadt 
heraus war, stiefi er ein lautes Gebriill aus, erschreckte 
viel Volks und brachte es zum Fliehen. Dann durch- 
brach er das Heerlager, fafite den Konige von Kosala 
beim Schopfe und brachte ihn zu den Ftlfien des Bodhi- 
sattva, wo er ihn niederlegte. Als einige aufstanden 
um ihn zu tbten, hielt er sie zuriick; er ermahnte den 
Kdnig: „Von jetzt an sei eifrig und denke nicht, der 
Knabe sei jung," und liefi ihn gehen. 

Von da an war die Herrschaft tiber den Jambu- 
Erdteil in der Hand des Bodhisattva; ein andrer Gegner 
naralich war nicht imstande sich gegen ihn zu erheben. 
Im Alter von sieben Jahren erhielt der Bodhisattva die 
Weihe und wurde der Konig „Herzensfefiler“ ; nachdem 
er in Gerechtigkeit seine Regierung gefiihrt hatte, ge- 
langte er am Ende seines Lebens in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit beendet hatte, sprach er, der vdllig Erleuchtete, 
folgendes Strophenpaar : 

„Des Kbnigs ,Herzensfefiler‘ wegen 
hat hocherfreut ein grofies Heer 
Kosalas KSnig, der vertraute 
auf seine Macht, lebend gefangen. 

So kann der MQnch, wohl voi'bereitet, 
wenn seine Kraft er hat gestahlt, 
betatigend die rechte Lehre, 
urn die ErlOsung zu erlangen 
alhnahlich weiter vorwarts dringen 
zur Loslbsung von aller Fessel." 

Nachdem so der Erhabene das unendliche grofie Nir- 
vana zum Endziel seiner Lehrunterweisung gemacht und 
obendrein die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er 
■das Jataka mit folgenden Worten (Am Ende der Vei'kiin- 
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digung von den Wahrheiten aber gelangte der M 5 nch, der 
in seinem Streben nachgelassen hatte, zur Heiligkeit): ,,Da- 
mals war die Mutter die grofie Maya, der Vater war der 
Grofikonig Suddhodana, der Elefant, der das Reich ge- 
wann und verschenkte, war dieser Monch, der in seinem 
Streben nachgelassen; der Vater des Elefanten war Sari- 
putta, der Prinz Herzensfefiler aber war ich.“ 

Elide der Erzahlung von deni Herzensfefiler. 


157. Die ErzUhlung von dem Vorzug. 

„Sie tun, wie ihnen es beliebt." Dies erzahlte der 
Meister, da er iin Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Annahme von tausend Gewandera durch den Thera 
Ananda. Die Geschichte, wie der Thera im Harem des 
Konigs von Kosala die Lehre verktindete, ist schon oben 4 m 
Mahasara-Jataka^) erzahlt worden. — Walirend nun so der 
Thera im Harem des K 5 nigs die Lehre predigte, wurden 
dem Kdnig tausend Gewaiider, die tausend wert waren, ge- 
bracht. Der Konig gab davon fuiifhundert Gewander seinen 
funfhundert Geniahlinnen. Diese legten s^mtiich diese Ge- 
wander zur Seite und gaben sie am nachsten Tage dem 
Thera Ananda; sie selbst zogeii wieder ihre alten Kleider 
an und begabeii sich an den Ort, wo der Konig sein Mahl 
einnahm. Der Kcnig fragte: „Ich habe euch doch Ge- 
wander im Werte von tausend gegeben; warum kommt 
ihr, oline diese angelegt zu haben?" Sie antworteten: „0 
Fiirst, wir haben sie dem Thera geschenkt.^* „Hat der 
Thera Ananda sie alle angenommen?" „Ja, Herr.“ 

Nun dachte der KOnig: „Von dem vollig Erleuchteten 
sind drei Gewtoder gestattet worden; der Thera Ananda 
treibt, glaube icii, mit Kleidem Handel. Zu vide Gewander 
hat er angenommen." Und im Zorne fiber den Thera be- 
gab er sich nach Beendigung des Mahles nach dem Kloster 
und ging in die Zelle des Thera. Hier begrufite er ihn, 
setzte sich nieder und fragte: „Lemen oder hfiren, Herr^ 
in unserm Hause die Frauen bei Euch die Lehre 


) Dies ist das 92. Jataka; fibersetzt Band I, S- 383 — 393. 
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Anaiida erwiderte: „Ja, o Gi'ofikdnig, sie lernen, was ftir 
sie zum Lernen pafit, und horen, was fur sie zum Horen 
pafit." Der KOiiig fuhr fort: „Wie aber, horen sie nur 
Oder geben sie Euch auch Ober- und Untergewander?” 
Ananda antwortete: „Heute, o GrofikOnig, gaben sie mir 
funfhundert Gewander^ jedes tausend wert.“ „Habt Ihr sie 
angenommen, Herr?" ,Ja, o Grofikonig." „Hat niclit, 
Herr, der Meister nur drei Gewander erlaubt?" ,Ja, o 
GrofikCnig, der Erhabene hat jedem Mdnche nur drei Ge- 
wander erlaubt in Bezug auf die Beniitzung; das An- 
nehmen aber ist nicht vei*boten. Deshalb nahmen wir die 
Gewander an um sie denen zu geben, die schadhafte 
Oberkleider haben*" „Was werden aber diese M5nche, 
die von Euch die Gewander erhielten, mit ihren friiheren 
Oberkleidern machen?" „Das friihere Oberkleid werden 
sie zum Schulterkleid^) machen." „Was werden sie mit den 
friiheren Schulterkleidern machen?" „Sie werden sie zu 
Unterkleidei'ii machen." „Was werden sie aus den frii- 
heren Unterkleidern machen?" „Sie werden Kissen daraus 
machen," „Was werden sie aus den friiheren Kdssen 
ni^chen?" „Sie werden Fufiteppiche daraus machen." 
„Was werden sie aus den friiheren Fufiteppichen machen?" 
„Sie werden Fu 6 tiicher‘^) daraus machen." ^Was werden 
sie aus den friiheren Fufitiichern machen?" „0 Grofi- 
konig, das von Glaubigen Geschenkte darf man nicht zu- 
grunde gehen lassen; deshalb zerschneidet man die alten 
Fufitiicher mit dem Schermesser‘^), legt sie auf den Boden 
und macht sie zum Bodenbelag fiir die Sitze." „Herr, das 
•euch Geschenkte darf also auch als Fufitiicher nicht zu- 
grunde gehen?" ,,Ja, Herr, das uns Geschenkte darf nicht 
umkommen; es mufi beniitzt werden," Daritber war der 
Kdnig befriedigt und erfreut; er liefi noch die anderen funf- 
hundert Gewander holen, die in seinem Hause aufgehoben 
waren, und schenkte sie dem Thez*a. Als er dessen Dank- 
sagung angehOrt, grtifite er den Thera, iimwandelte ihn 
von rechts und entfernte sich. 


Der buddhistisclie Mdnch hatte drei Gewander; ein hemd- 
-artiges Unterkleid, ein Oberkleid und ein Gewand, das er iiber 
die Schulter trug. 

*) D. h. Tiicher zum Abtrocknen der Fiifie nach der Waschung, 
Das Schermesser gehort zu den acht unentbehrlichen Uten- 
silien des Monchs ; denn er mufi sich regelmafiig Haare und Bart 
rscheren. Vgl. „Leben des Buddha", S. 28 . 
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Der Thera schenkte die zuerst erhaltenen funfhundert 
Gewander denen, die schadhafte Obergewander batten. 
Mit dem Thera lebten aber funfhundert MOnche zusammen. 
Einer von ihnen, ein junger Mdnch, war dem Thera bei 
vielem behilflich. Er reinigte seine Zelle, wartete ihm mit 
Trinkwasser auf, gab ihin Zahnstocher und Mundwasser^ 
besorgte den Aboi*t, das Feuer, das Herrichten des Sitzes, 
pflegte ihm die Hande, die Fiifie und den Rticken. Nun 
dachte der Thera: „Dieser ist mir eine grofie Stiitze"; und 
infolge seiner Zuneigung schenkte er ihm alle die zuletzt 
erhaltenen funfhundert Gewtoder. Jener verteilte sie alle 
und gab sie seinen Lehrern. — Darauf zertrennten alle die 
Monche, die Gewtoder erhalten hatten, dieselben, farbten 
sie^) und bekleideten sich unten und oben mit Kleidern, 
die die Farbe der Kamkarablume 2 ) hatten und einen Wohl- 
geruch verbreiteten. So gingen sie zu dem Meister hin, 
begrufiten ihn, setzten sich ihm zur Seite und sprachen: 
„Herr, gibt es ein parteiisches Geschenk von einem be- 
kehrten edlen Schuler?" Er erwiderte; „Nein, ihr MOnche, 
von edlen Schulern gibt es kein parteiisches Geschenk." 
Sie fuhren fort: „Herr, unser Lehrer, der Thera ,Schatz- 
meister der Lehre‘^), hat von tausend GewS.ndern, die je 
tausend wert sind, funfhundert einem einzigen jungen 
M5nch geschenkt; dieser aber hat die ihm geschenkteii aus- 
geteilt und uns gegeben." Buddha erwiderte: „Ihr M5nche, 
Ananda hat kein parteiisches Geschenk gemacht Dieser 
MOnch namlich ist ihm eine grofie Stiitze; deshalb hat er 
seinem Heifer wegen seiner Hilfe, wegen seiner Tugend, 
wegen seiner Anhtoglichkeit aus Dankbarkeit und Erkennt- 
lichkeit das Geschenk gemacht, indem er dachte: , Einem 
Heifer mufi man einen Gegendienst erweisenk Auch friihere 
Weise haben schon ihren Helfern Gegendienste erwiesen." 
Und nach diesen Worten erzahlte er auf ihre Bitte fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Lowe und wohnte in einer Berg- 

Denn die Gewander fur die Mdnche mufiten nattirlich die 
rotgelbe Farbe haben. 

Dies ist der Baum Pterospermum Acerifolium; seine Blfite 
ist gelb. 

*) Eigentlich „nach dem Gesicht des andern schauend.“ 

Dies ist eine sehr gebrauchliche Bezeichnung fiir Ananda, 
ahnlich wie Sariputta „HeerfUhrer der Lehre“ heifit. 



hohle. Kines Tages verliefi er seine Hshle und be- 
trachtete den Fufi des Berges. Um den Fufi des Berges 
herum aber war ein grofier Teich. An einer erhbhten 
Stelle desselben wuchsen oben auf der Oberflache des 
dicken Schlammes zarte, grQne Graser. Hasen, Gazellen 
und andere Tiere von geringem Gewicht verweilten 
auf der Oberflache des Schlammes und verzehrten sie. 
An diesem Tage nun war eine Gazelle dort und frafi 
die Graser. Der Lbwe sprang, um die Gazelle zu er- 
haschen, vom Gipfel des Berges auf und machte einen 
Satz mit Lowenkraft. Die Gazelle lief, von Todesfurcht 
erfafit, schreiend davon. Der Lowe konnte aber seinen 
Schwung nicht aufhalten, fiel auf die Oberflache des 
Schlammes und sank ein. Da er nicht herauskommen 
konnte, streckte er seine vier Fofie wie Pfeiler aus und 
blieb so sieben Tage lang ohne Nahrung. 

Da sah ihn ein Schakal, der sich Nahrung suchte, 
und lief aus Furcht davon. Der L5we rief ihn herbei 
und sagte: „He, Schakal, laufe nicht davon! Ich stecke 
im Schlamme fest; gib mir das Leben wieder!" Der 
Schakal ging zu ihm hin und sprach; „Ich konnte dich 
herausziehen; ich fiirchte aber, du mOchtest mich auf- 
fressen, wenn ich dich herausgezogen habe." „Farchte 
dich nicht," versetzte der Lowe, „ich werde dich nicht 
auffressen, sondern ich werde dir einen grofien Vorzug 
erweisen. Ziehe mich mit einem Kunstgriff heraus." 
Der Schakal nahm dies Versprechen an. Darauf ent- 
fernte er von der Nahe der vier Ftifie des Lowen den 
Schlamm, grub vier Hohlungen an den Filfien des 
Lswen und ofFnete sie gegen das Wasser hin. Das 
Wasser drang ein und machte den Schlamm weich. 
Sodann schliipfte der Schakal unter den Leib desLSwen,. 
rief laut: „Strenge dich an, Gebieter," und stiefi mit 
seinem Kopf an den Leib des Lbwen. Der LOwe 
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strengte alle Kraft an, kam aus dem Schlanim hervor, 
tat einen Sprung und stand auf festem Boden. 

Nachdem er sich einen Augenblick erholt hatte, 
stieg er in den Teich hinab, wusch sich den Schlamm 
ab und badete; dann tbtete er einen Buffel, zerfleischte 
ihn mit seinen Zahnen, riS das Fleisch auseinander und 
legte es vor den Schakal, indem er sagte: „Ifi, Lieber". 
Nachdem dieser gefressen hatte, frafi er nach ihm. Dar- 
auf bifi der Schakal ein Stuck Fleisch ab und nahm es 
an sich. Als der Lbwe fragte: ,,Warum tust du das, 
Lieber?", antwortete er: „Es gibt eine Sklavin von 
Euch^); fur diese ist es bestimmt." Der LOwe erwi- 
derte: „Nimm es nur;‘‘ und nachdem er selbst fur seine 
Ldwin Fleisch mitgenommen, sagte er: „Komm, Freund, 
wir wollen uns auf unsre Bergspitze stellen und dann 
nach der Wohnung der Freundin^) gehen." Und er 
ging dorthin, liefi sie das Fleisch verzehren und be- 
ruhigte den Schakal und sein Weibchen. Darauf sprach 
er: „Jetzt will ich far euch sorgen;" und er brachte 
sie nach seiner Behausung und liefi sie in einer Hohle 
am Eingang zu . seiner Hbhle wohnen. Wenn er von 
da an auf Nahrung ausging, liefi er die LSwin und das 
Schakalweibchen zurUck und nahm den Schakal mit. 
Dann tbteten sie verschiedene Tiere, verzehrten dort- 
selbst ihr Fleisch und brachten auch den anderen beiden 
davon mit. 

Wahrend nun so die Zeit verging, gebar die Lbwin 
zwei Junge und das Schakalweibchen auch. Diese 
wohnten alle eintrachtig beisammen. Eines Tages nun 
dachte die Lowin: „Mein Lowe liebt den Schakal, das 
Scha ka lweibchen und die Schakaljungen gar zu sehr. 
Gewifi hat er eine Vertrautheit mit dem Schakalweibchen 

Damit meint der Schakal sein Weibchen. 

») Der L6we benennt so hoflicherweise das Schakalweibchen. 

q 

Outoit, Jatakam. n. 
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und aus diesem Grunde liebt er sie so. Wie, wenn ich 
nun jenes qualen, angstlich machen und so zum Davon- 
laufen bringen wbrde?" Wenn nun der Lowe mit dem 
Schakal fortgegangen war um Futter zu suchen, quSlte 
sie das Schakalweibchen und machte es angstlich, in- 
dem sie sagte: „Warura bleibst du an diesem Orte 
und gehst nicht davon?" Auch ihre Jungen erfiillten 
so die Schakaljungen mitFurcht. — Das Schakalweibchen 
erzahlte dies dem Schakal und sagte: „Wir erkennen 
wohl, da6 sie dies im Naraen des Lowen getan hat. 
Wir wohnen schon zu lange hier; sie konnte uns zu- 
grunde richten. Lafi uns nach unsrer Wohnung zuriick- 
kehren." 

Als der Schakal ihre Worte vernommen, ging er 
zum Lswen bin und sprach: „Gebieter, lange haben 
wir schon bei Euch gewohnt; die allzulange Bleibenden 
aber sind unangenehm. Wenn wir fortgegangen sind 
um Nahrung zu suchen, verletzt die LOwin das Schakal- 
weibchen und raacht es angstlich, indem sie sagt: 
,Warum bleibt ihr an diesem Orte? Macht euch fort.' 
Auch die jungen L5wen erfiillen die jungen Schakale 
mit Furcht. Wenn aber einem der Aufenthalt eines 
andern bei ihm nicht gefallt, so soil er ihn entiassen 
mit dem Worte ,Gehe‘. Was hat so die Verletzung 
fiir einen Wert?“ Und darauf sprach er folgende erste 
Strophe; 

„Sie tun, wie ihnen es beliebt; 
dies ist das Recht der Starkeren. 

Merk dir’s, du Tier mit lauter Stimme^): 
was unser Schutz war, macht jetzt Furcht." 


q Der Kommentar zu der Strophe erklart „unnadantl“ als 
eine Zusammenziehung ans „unnatadantr‘, was den Sinn gabe 
„du Tier mit hervorstehenden Zahnen“. 
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Als der LSwe dessen Worte vernommen, sprach 
er zur LcJwin: „Liebe, erinnerst du dich, dafi ich zu 
der und der Zeit, als ich um Nahrung zu holen weg- 
gegangen war, am siebenten Tage mit dem Schakal 
und diesem seinem Schakalweibchen zusammen zurUck- 
kam?“ ,Ja, ich erinnere mich,“ antwortete die LOwin. 
,,Wei6t du aber, warum ich sieben Tage lang nicht 
zurtlckkehrte?" „Das weifi ich nicht, Herr.“ Darauf 
sagte der L6we : „Liebe, als ich eine Gazelle erhaschen 
wollte, verfehlte ich sie, blieb im Schlamme stecken 
und mufite, da ich nicht fort konnte, sieben Tage lang 
ohne Nahrung dort bleiben. Durch diesen Schakal 
wurde mir das Leben gerettet; er ist mein Freund, der 
mir das Leben schenkte. Ein Freund aber, der in der 
Freundschaft zu beharren vermag, ist kein Schwacher. 
Bringe daher von nun an meinem Freunde, der Gattin 
meines Freundes und seinen Kindern nicht mehr solche 
Mifiachtung entgegen.“ Und nach diesen Worten sprach 
der Lowe folgende zweite Strophe: 

,,Wenn auch ein noch so schwacher Freund 
in seiner Freundschaft fest beharrt, 
so ist er mir verwandt, verbunden; 
er ist mein Freund, er ist mir wert. 

Veracht’ ihn nicht, du Zahngewalt’ge; 
der Schakal ist mein Lebensretter.“ 

Als die LOwin des LOwen Worte vernommen, bat 
sie das Schakalweibchen um Verzeihung und wohnte 
von da an mit ihren Sshnen eintrachtig mit jenen zu- 
s^men. Auch die jungen L6wen spielten mit den 
jungen Schakalen; und als ihre Eltern gestorben waren, 
gaben sie die Freundschaft nicht auf und blieben in 
Eintracht beisammen. Sieben Geschlechter hinterein- 
ander blieb ihre Freundschaft ungebrochen. 

3 * 
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Nachdem der Meister diese Lehriiiiterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkuudet hatte, verband er 
das Jataka mit folgenden Worten (Am Ende der Verklin- 
digung der Wahiiieiten aber wurden eiiiige bekehrt, einige 
einmal zuriickkehrend, einige nicht zuriickkehrend und einige 
heilig): ,,Damals war der Schakal Ananda, der L5\ve aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Vorzug. 


158. Die Erzahlung von Suhanu. 

„ Nicht sind ungieicher Art die beiden/^ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehuug 
auf zwei streitsuchtige Monche, Zu der Zeit ullniiich war 
im Jetavana ein streitsuch tiger, grober, gewalttatiger Munch 
und ebenso auch einer auf dem Lande. Eines Tages nun 
kam der Munch vom Lande aus irgend einem Anlasse nach 
dem Jetavana. Die Novizen und die jungen MOnche kann- 
ten seinen streitsuchtigen Charakter; und indem sie dachten: 
„Wir wollen uns den Streit zwischen diesen zwei Streit- 
siichtigen ansehen", schickten sie aus Mutwillen diesen 
Mdnch nach der Zelle des Jetavana-Bewohners, Als aber 
die beiden Streitsuchtigen einander saheii, begegneten sie 
sich in voller Eintracht und taten sich Liebesdienste, indem 
sie einander die Hande, die Fiifie, den Riicken rieben 
u. dgl. 

In der Lehrhalle begannen darauf die Moiiche folgende 
Unterhaltung: „ Freund, diese streitsuchtigen Mdnche sind 
gegen andere wild, grub und gewalttatig; da sie aber ein- 
ander sahen, wurden sie friedlich, eintrachtig und weilten 
in Liebe zusammen.“ Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?'^ Als sie antworteten: „Zu der und 
der", spracli er: „Dies ist nicht niir jetzt so, ihr Mdnche, 
sondern auch schon frliher wurden solche, die gegen andere 
wild, grub und gewalttatig waren, gegen einander friedlich, 
eintrachtig und erwiesen sich Liebesdienste." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit’ aus der 
Vergangenheit. 



37 


Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen bestandiger Ratgeber in geist- 
lichen und weltlichen Dingen. Der Kbnig aber war 
etwas geldgierig. Er besafi ein fehlerhaftes Pferd, Ma- 
hasona^) mit Namen. — Nun brachten einmal Pferde- 
handler aus der Gegend des Nordens fiinfhundert Pferde. 
Man teilte dem Konige mit, dafi die Pferde angekommen 
seien. Fruher nun hatte der Bodhisattva die Pferde 
abschatzen lassen und den Preis bezahlt ohne ihn her- 
unterzusetzen. Unzufrieden mit ihm lieB der Kbnig einen 
andern Minister rufen und sagte zu ihm: ,,Lieber, lasse 
du die Pferde abschatzen. Wenn du sie abschatzen 
lassest, so lasse zuerst den Mahaso^a los, damit er zu 
den anderen Rossen hinzukomrat. Er wird sie beifien 
und wund machen; wenn sie dann schwach sind und 
ihr Wert gesunken ist, so lasse sie dann abschatzen." 
Jener gab mit dem Worte ,,Gut“ seine Zustimmung und 
tat so. 

Mifimutig darilber erzahlten die Pferdehandler dem 
Bodhisattva, was geschehen war. Der Bodhisattva fragte: 
„Gibt es nicht vielleicht in eurer Stadt ein fehlerhaftes 
Pferd?“ Sie antworteten; ,,Ja, Herr, das Ro6 Suhanu'*) 
ist ein fehlerhaftes Pferd; es ist streitsuchtig und wild.!' 
,,So geht heim und holt dieses Pferd.“ Sie stiramten 
zu mit dem Worte ,,Gut“, gingen heim, liefien das fehler- 
hafte Pferd mitnehmen und kehrten dann wieder zurtick. 
— Als der Kbnig hQrte, die Pferdehandler seien wieder- 
gekommen, Qffnete er sein Fenster, betrachtete die 
Rosse und betahl dann den Mahasona loszulassen. Als 
aber die Pferdehandler den Mahaso^a kommen sahen, 
liefien sie den Suhanu los. Als nun die beiden Tiere 


*) Der Name bedeutet „der grofie Rote“. 

Dieser Name bedeutet „das Tier mit starken Kinnbacken". 
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zueinander hinkamen, blieben sie stehen und leckten 
sich gegenseitig den KSrper. 

Nun fragte der KOnig den Bodhisattva: „Freund, 
diese beiden fehlerhaften Pferde sind gegen andere 
streitsflchtig, wild und gewalttatig; sie beifien die anderen 
Pferde und tnachen sie krank. Einander aber lecken 
sie den Korper und bleiben in Eintracht zusammen- 
stehen. Was ist dies?" Der Bodhisattva erwiderte: 
,,0 Grofikonig, diese sind nicht yon verschiedenem Be- 
tragen; sie haben gleiches Betragen und sind von 
gleicher Art." Und nach diesen Worten sprach er fol- 
gende Strophen: 

„Nicht sind ungleicher Art die beiden, 
der Sona und der Suhanu; 
denn Suhanu ist ebenso, 
wie die Natur des Sopa ist. 

Zu einem Ktihnen, einen Frechen, 
der immer an dem Ziigel beifit, 
zu einem Schlimmen pafit der Schlimme, 
zu einem B5sen pafit der B5se.“ 

Nach diesen Worten aber fuhr der Bodhisattva 
fort: „0 Grofikdnig, ein Konig darf nicht zu habsuchtig 
sein. Es ziemt nicht das Eigentum eines andern zu- 
grunde zu richten." Nachdem er so den KSnig er- 
mahnt, liefi er die Rosse abschStzen und gab dafiir den 
gebiihrenden Preis. — Als nun die PferdehSndler den 
gebuhrenden Preis erhalten hatten, gingen sie erfreut 
und befriedigt. Der KOnig aber beharrte bei der Er- 
mahnung des Bodhisattva und gelangte an den Ort 
seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehruntervveisuiig been- 
digt hatte, vei'band er das Jataka mit folgenden Worten; 
„DamaIs waren die zwei Rosse diese b6sen Monche, der 
Kdnig war Ananda, der weise Minister aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Suhanu. 
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159. Die Erzahlung von dem Pfau. 

„Jetzt geht er auf, der Herrscher.^‘ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen M5nch. Als dieser Monch von den 
anderen Monchen zum Meister gefuhrt und von diesem 
gefz'agt wurde: „Ist es wahr, o Monch, dafi du unzu- 
frieden hist?", gab er zur Antwort: „Es ist wahr, Herr/* 
Buddha fragte waiter: „Was hast du denii gesehen?**, und 
er erwiderte: „Ich schaute ein Weib an mit sch5n geschmtick- 
tem Kdrper. “ Darauf sprach der Meister zu ihm: „0 
Monch, warum soil das weibliche Geschlecht nicht den 
Sinn von euresgleichen verwirren? Audi in fruherer Zeit 
haben Weise, die siebeiihundert Jahre lang sich von der 
Befleckung fern gehalten hatten, als sie die Stimme eines 
Weibes horten und Gelegenheit erhielten, die Lust ini selben 
Augenblick betatigt. Auch die Reinen konneii befleckt 
warden, auch die mit dem hOchsten Ruhm Ausgestatteten 
fallen in Unehre; um wieviel mehr die nicht ganz Reinen?** 
Und iiach dieseii Worteii erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Pfauengeschlecht seine Wieder- 
geburt. Als er noch im Embryozustand war, befand er 
sidi in einer der Kanikaraknospe an Farbe gleidienden 
Eierschale. Als er dann das Ei zerbrochen hatte und 
herauskrodi, war er goldfarbig, lieblich anzuschauen, 
praditig; zwisdien den Flugeln war er sch5n rot ge- 
streift. Auf den Schutz seines Lebens bedacht tiber- 
flog er drei Reihen von Bergen und nahm in der vierten 
Bergreihe auf dem Goldstabberge seinen Aufenthalt. 

Wenn die Morgendammerung kam, betrachtete er 
auf dem Bergesgipfel sitzend das Aufgehen der Sonne; 
um den Ort seines Unterhaltes zu schiitzen und zu 
wahren, sagte er, einen Brahmazauberspruch damit ver- 
bindend: „Jetzt geht er auf,** usw., indem er folgender- 
mafien sprach: 
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„Jetzt geht er auf, der Herrscher, alles sehend, 
mit goldner Farbe, alle Welt bestrahlend. 

Ihn, ihn verehr’ ich, den goldfarbenen, 
den alle Welt bestrahlenden, 

von dir beschtltzt m6g’ heute ich den Tag vollbringen." 

Wenn der Pfau so mit dieser Strophe die Sonne 
verehrt hatte, verehrte er mit einer zweiten Strophe 
die in der Vergangenheit zum vOlligen Nirvana einge- 
gangenen Buddhas und die Buddhavorztige folgender- 
mafien: 

„Die vedakundigen Brahmanen, die alle Tugenden be- 
sitzen, 

auch sie verehr’ ich; niOgen sie mich schtitzen. 
Verehrung denErleuchteten, Verehrung derEideuchtung, 
Verehrung den Erlosten, Verehrung der Erlosung." 

Wenn der Pfau sich so ihren Schutz gesichert, 
ging er aus um sich Futter zu suchen. Nachdem er 
so den Tag verbracht, betrachtete er am Abend auf 
dem Gipfel des Berges sitzend den Untergang der 
Sonne; und indem er die Buddhatugenden erwog und 
um seine Wohnung zu schtitzen und zu verteidigen 
einen Brahmazauber daran knupfte, sagte er; ,Jetzt 
sinkt er hinab", indem er folgendermafien sprach: 

,Jetzt sinkt hinab der Herrscher, alles sehend, 
mit goldner Farbe, alle Welt bestrahlend. 

Ihn, ihn verehr’ ich, den goldfarbenen, 
den alle Welt bestrahlenden, 

von dir beschtitzt will heute ich die Nacht verbringen." 

„Die vedalrundigen Brahmanen, die alle Tugenden be- 
sitzen, 

auch sie verehr’ ich; mogen sie mich schtitzen. 
Verehrung den Erleuchteten, Verehrung der Erleuchtung, 
Verehrung den Erlosten, Verehrung der Erl6sung.“ 
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Wenn der Pfau sich so den Schutz gesichert, ging 
er in seine Wohnung. 

Ein Jager^) nun, der unweit von Benares in einein 
Jagerdorfe wohnte, sah, als er in der Himslayagegend 
umherwandelte, auf der Spitze dieses Goldstabberges 
den Bodhisattva sitzen; und als er heimkam, teilte er 
dies seinem Sohne mit. Eines Tages aber sah Khema, 
die Gemahlin des Kbnigs von Benares, im Traum, wie 
ein goldfarbiger Pfau ihr die Lehre verkiindigte; und 
sie teilte dem Konige mit: „Ich, o Ftlrst, mdchte von 
dem goldfarbigen Pfau die Lehre vernehmen." Der 
Kbnig fragte seine Minister. Die Minister erwiderten: 
,,Die Brahmanen werden es wissen.“ Die Brahmanen 
sagten: „Es gibt wohl goldfarbene Pfauen;“ und als 
man sie fragte: „Wo gibt es soIche?“, sprachen sie: 
,,Die Jager werden es wissen." Darauf liefi der Kbnig 
die Jager versammeln und fragte sie. Da sprach jener 
Jagerssohn: „Ja, o Grofikonig. Es gibt einen Berg, 
namensGoldstabberg; dort wohnt ein goldfarbiger Pfau.“ 
Der Kbnig erwiderte: „Bringe also den Pfau gebunden 
her ohne ihn zu t5ten.“ 

Der Jager ging weg und legte Schlingen an den 
Ort, wo jener sich Nahrung zu suchen pflegte. Als 
aber der Pfau darauf trat, zog sich die Schlinge nicht 
zusammen. Sieben Jahre lang verweilte der Jager dort 
ohne ihn fangen zu konnen; dann starb er dort. Auch 
die Konigin Khema starb, als sie ihren Wunsch nicht 
erfiillt sah. Voll Zorn dachte der KOnig: ,,Wegen des 
Pfaues ist meine KOnigin gestorben;“ und er liefi die 
Worte: „In der Himalayagegend ist der Goldstabberg; 
dort wohnt ein goldfarbener Pfau. Wer dessen Fleisch 


Damit sind die halbwilden Ureinwohner des Landes ge- 
meint, die von der Jagd lebten. 



verzehrt, der altert nicht und stirbt nicht,“ auf eine 
goldene Platte einmeifieln und die Platte in einer Lade 
niederlegen. — Als dieser Konig gestorben war, kam 
ein andrer K6nig zur Regierung und las die Goldplatte. 
Er dachte: „Ich will nicht altern und nicht sterben," 
und schickte einen andern Jager dorthin. Auch dieser 
vermochte, als er dorthin kam, nicht den Bodhisattva 
zu fangen und starb an diesem Orte. 

Auf diese Weise gingen sechs KOnige nacheinander 
dahin. Als nun der siebente Konig zur Regierung kam, 
schickte auch er einen Jager dorthin. Als dieser dort- 
hin kam, merkte er, dafi da, wo der Bodhisattva darauf 
trat, die Schlinge sich nicht zusammenzog, weil dieser 
sich einen Schutz gesichert hatte; und als er sah, dafi 
jener sich nach seinem Futterplatz begeben hatte, stieg 
er in die Nachbarschaft des Berges hinab und fing ein 
Pfauenweibchen. Dieses richtete er ab, dafi es nach 
dem Schlagen der Hande tanzte und nach dem Klappen 
der Finger schrie. Dann stellte er in der Friihe, bevor 
noch der Pfau seine Schutzanrufung vollzogen, die 
Schlingenstangen auf, befestigte die Schlingen daran 
und liefi das Pfauenweibchen schreien. Als der Pfau 
den charakteristischen Laut des Weibchens vernahm, 
wurde er von Lust erregt und ohne imstande zu sein 
seinen Schutz sich zu sichern ging er hin und fing 
sich in der Schlinge. Darauf packte ihn der Jager, 
ging zum Konig von Benares und iibergab ihm den Pfau. 

Als der Kbnig dessen SchSnheitsfiille bemerkte, 
liefi er ihm hocherfreut einen Sitz geben. Nachdem der 
Bodhisattva sich auf dem bereiteten Sitze niedergelassen, 
fragte er: ,,0 Grofikbnig, warum hast du mich fangen 
lassen?“ Jener antwortete: „Wer dein Fleisch ifit, der 
altert nicht und stirbt nicht; um daher dein Fleisch zu 
verzehren und dadurch nicht dem Alter und dem Tode 
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zu verfallen, liefi ich dich fangen.“ „0 GrofikOnig, die- 
jenigen, die mein Fleisch verzehren, sollen dem Alter 
und demTode nicht ausgesetzt sein, ich aber soil ster- 
ben?“ ,Ja, du sollst sterben.“ „Wenn ich aber sterbe, 
was sollen denn diejenigen, die mein Fleisch verzehren, 
tun, dafi sie nicht sterben?“ „Du bist goldfarbig; des- 
halb werden, die dein Fleisch verzehren, nicht altern 
und nicht sterben.“ 

Darauf sprach der Bodhisattva: ,,0 Grofikdnig, ich 
bin nicht ohne Grund goldfarben geworden. Ehedem 
war ich in dieser Stadt ein weltbeherrschender Konig 
und beobachtete selbst die funf Gebote, wie ich auch 
alle, die in diesera Zeitalter lebten, sie beobachten liefi. 
Nach meinem Tode wurde ich im Himmel der dreiund- 
dreifiig Gdtter wiedergeboren ; und als ich dort, so 
lange es mir bestimmt war, gelebt hatte, starb ich und 
wurde zur Strafe filr eine einzige iible Tat im Pfauen- 
geschlechte wiedergeboren. Weil ich aber frtiher so 
treu die Gebote beobachtet hatte, wurde ich goldfarben 
geboren." Der Kbnig erwiderte: „Wie kannst du uns 
das beweisen, dafi du ein weltbeherrschender Kdnig 
warst, die Gebote hieltest und zum Lohne ftlr deine 
Tugend goldfarben wurdest? Hast du etwa einen Be- 
weis daftir?“ ,Ja, o Grofik6nig,“ versetzte der Bodhi- 
sattva. „Welchen denn?“ ,,0 GrofikOnig, zur Zeit, da 
ich ein weltbeherrschender Konig war, pflegte ich auf 
einem aus Edelsteinen gemachten Wagen sitzend in der 
Luft zu verweilen. Dieser Wagen ist unter dem Grunde 
des kbniglichen Lotosteiches vergraben. Lasse ihn aus 
dem kSniglichen Lotosteiche herausholen; er wird mein 
Zeuge sein.“ 

Der Kbnig gab mit dem Worte „Gut“ seine Zu- 
stimmung, liefi aus dem Lotosteich das Wasser ent- 
femen und den Wagen herausholen j und er glaubte 



44 


dem Bodhisattva. Darauf sprach dei* Bodhisattva: „0 
Grofikdnig, mit Ausnahme des unendlicheii grofien Nir- 
vana ist alles tibrige durch Zusammensetzung entstan- 
den, unbestandig, verganglich, deni Verfall und dem 
Altern unterworfen.“ Nachdem er ilim so die Lehre 
erklart, befestigte er den Konig in den fUnf Geboten. 
Der Konig, befriedigt hiervon, ehrte den Bodhisattva 
durch Veiieihung der Konigswurde und erwies ihm 
grofie Ehrung. Dieser gab ihm die Konigswilrde zurilck 
und blieb noch ein paar-Tage dort; dann ermahnte er 
ihn: ,, Lasse nicht nach in deinem Streben, o Grofi- 
kOnig," flog in die Luft empor und begab sich wieder 
nach dem Goldstabberge. Der KOnig aber beharrte bei 
der Ermahnung des Bodhisattva, verrichtete gute Werke 
wie Almosengeben u. dgl. und gelangte dann an den 
Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten erklart hatte, verband er das Jstaka 
mit folgenden Worten (Am Ende der Verkundigung der 
Wahrheiten aber gelangte der unzufriedene MOnch zur 
Heiligkeit): „Damals war der Kbnig Ananda, der Goldpfau 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung' von dem Pfau. 


160. Die Erzahlung von Vinllaka. 

jjetzt zieh’n deii Konig Vedeha." Dies erzahlte der 
Meister, da er ini Veluvaua verweilte, mit Beziehung auf 
die Nachahinung des Heiligen durch Devadatta.^) Als 
namlich Devadatta den beiden ersten Schuleni, die nach 
dem Geierskopf gekommen waren, seine Heiligennach- 
ahmung gezeigt und sich niedergelegt hatte, erklarten die 
beiden Theras seinen Anhangern die Lehre und begaben 
sich mit ihnen pach dem Veluvana. Als sie der Meister 


VgL dazu „Leben des Buddha“, S, 185 fF. 
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fragte: „Was tat Devadatta, als er euch sah?", erzahlten 
sie ihm: „Herr, er zeigte die Heiligeiinachalimung und 
stiirzte dadurch in grofies Verderben." Darauf sprach der 
Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist Devadatta, da er 
mir nachahinte, ins Verderben gestiirzt, sondern auch schon 
frOher stiirzte er hinein." Und danach erzahlte er auf die 
Bitten des Thera folgende Begebenlieit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem im Reiche Videha zu Mithila Videha 
regierte, nahm der Bodhisattva im Leibe von dessen 
erster Gemahlin seine Wiedergeburt. Als er heran- 
gewachsen war und zu Takkasila alle Kilnste erlernt 
hatte, bestieg er nach dem Tode seines Vaters den 
Thron. — Damals hatte ein Goldkdnigschwan an dem 
Orte, wo er sich Nahrung suchte, ein vertrautes Ver- 
haltnis mit einem Krahenweibchen. Sie gebar einen 
Sohn. Dieser hatte weder mit seiner Mutter Ahnlich- 
keit noch mit seinem Vater. Weil er aber von dunkel- 
blauem Aussehen war, gaben sie ihm den Namen Vini- 
laka (= der Dunkelblaue). Der SchwanenkSnig kam 
ofters dorthin und besuchte seinen Sohn, 

Er hatte aber noch zwei andere Sohne, zwei junge 
Schwane. Als diese ihren Vater 5fters in das Bereich 
der Menschen gehen sahen, fragten sie ihn: „ Vater, 
warum geht Ihr ofters in das Bereich der Menschen?" 
Er erwiderte; „Ihr Lieben, infolge meines vertrauten 
Verhaltnisses mit einem Krahenweibchen wurde ein 
Sohn geboren, Vinilaka heifit er; um diesen zu sehen 
gehe ich fort.“ „Wo wohnen sie aber?“ ,,Sie wohnen 
im KOnigreiche Videha unweit von Mithila an dem und 
dem Orte auf der Spitze einer Facherpahne.“ Darhuf 
sagten sie: ,, Vater, das Bereich der Menschen ist voli 
Gefahren und voll Angst. Geht nicht mehr dorthin! Wir 
wollen hingehen und ihn holen.“ Und die beiden 


*) Sariputta fuhrt als der Hervorragendere das Wort. 
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jungen Schwane begaben sich nach der ihnen von ihi'em 
Vater bezeicheten Stelle, liefien den Vinilaka sich auf 
einem Stabchen niederlassen , fafiten mit der Spitze des 
Schnabels das Ende des Stabes und flogen Qber die 
Stadl Mithila dahin. 

In diesem Augenblicke umfuhr der KOnig Videha, 
auf einem mit vier ganz weifien Sindhurossen bespann- 
ten herrlichen Wagen sitzend, von rechts her die Stadt. 
Als Vinilaka ihn sah, dachte er bei sich: „Was besteht 
fiir ein Unterschied zwischen mir und demKSnig Videha? 
Er umfahrt die Stadt auf einem mit vier Sindhurossen 
bespannten Wagen sitzend; ich aber fahre dahin auf 
einem mit Schwanen bespannten Wagen sitzend." Und 
in der Luft schwebend sprach er folgende erste Strophe: 

iJetzt zieh’n den Kdnig Vedeha, 
der die Stadt Mithila besitzt, 
die edlen Rosse ebenso 
wie mich Vinilaka die Schwane." 

Als die jungen Schwane seine Worte vemahraen, 
wurden sie zornig und wollten ihn herabwerfen und 
gehen. Sobald ihnen aber dieser Gedanke kam, 
dachten sie wieder: „Wenn wir so tun, was wird 
unser Vater sagen?" Und aus Ehrfurcht vor ihrem 
Vater brachten sie jenen zu ihrem Vater und er- 
zahlten ihm, was er getan. Da schalt ihn ztlrnend 
der Vater: „Bist du etwa meinen Sohnen iiberlegen, 
da6 du meine Sbhne als von dir iiberwunden und wie 
an einen Wagen gespannte Sindhurosse behandelst? 
Du kennst deinen eigenen Wert nicht. Dieser Ort pafit 
nicht fiir dich; gehe nur wieder an den Wohnort deiner 
Mutter." Und darnach sprach er folgende zweite 
Strophe: 
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,,SchwarzbIauer, du gehst iiblen Pfad, 
du bist bier nicbt am recbten Ort. 

Zieb’ wieder in der Ddrfer Nabe; 
dort ist aucb deiner Mutter Wohnung.“ 

Nacbdem er ibn so gescbolten batte, befabl er 
seinen Ssbnen: „Gebt, lafit ibn auf die Unratstatte 
der Stadt Mithila binabfallen und kommt dann zurtlck." 
Diese taten so. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka init folgenden Worten: ,,Da' 
mals war Vinllaka Devadatta, die beiden jungen Schwane 
waren die ersten Schtiler, der Vater war Ananda, der 
Kbnig Videha aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Vimlaka. 


161. Die Erzahlung von Indasamanagotta. 

jjNicht moge Umgang haben mit dem B 5 sen.“ Dies 
erzahlte der Meister, da er ini Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehuiig auf einen ungehorsameii Moncli. Die Erzahlung 
davon wird im neunteii Buche ini Gijj ha- Jataka^) berichtet 
werden. — Als aber der Meister zu deni Monche gesagt 
hatte: ,,Auch friiher schon, Mdnch, bist du infolge deiner 
Unfolgsamkeit, weil du nicht nach dem Wort der Weiseii 
tatest, von den Fufien eines wtitenden Elefanteii zertreten 
worden“, erzahlte er folgeiide Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, gab er das 
Leben im Hause auf und bet^tigte die Weltfluclit der 
Weisen. Er wurde der Meister einer Schar von ftinf- 
hundert Asketen und hatte seine Wohnung in der 


Dies ist das 427. Jataka; bei FausbOll Band III, S, 483 — 486. 
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Himalayagegend. — Damals aber war unter den Asketen 
einer naraens Indasamanagotta; der war ungehorsain 
und richtete sich nicht nach den Ermahnungen. Er zog 
einmal einen jungen Elefanten auf. Als dies der Bodhi- 
sattva horte, rief er ihn herbei und fragte: „Ist es 
wahr, dafi du einen jungen Elefanten aufziehst?" Er 
antwortete: „Es ist wahr, Meister, ich ziehe einen 
jungen Elefanten auf, dessen Mutter gestorben ist/' 
,,Wenn aber die Elefanten herangewachsen sind, tOten 
sie auch diejenigen, die sie aufgezogen haben; ziehe ihn 
nicht auf.“ Der Asket versetzte: ,, Meister, ohne ihn 
kann ich nicht leben.“ ,,Du wirst es ja sehen," erwiderte 
der Bodhisattva. 

Der Elefant aber, den jener aufzog, wurde spater 
grofi von KOrper. Zu einer Zeit nun gingen die Weisen 
um Wurzeln und Waldfrtichte zu holen weit fort und 
blieben dort einige Tage. Beim ersten Wehen des 
Siidwindes aber wurde der Elefant rasend und wtitend 
und dachte: ,,Ich will seine Laubhiitte zertrummern, 
seinen Wassertopf zerbrechen, seine Steinbank zer- 
schmettern, seine Lehnbank zu Boden schleudern und 
den Asketen selbst toten; dann werde ich gehen." Und 
er ging in ein GebUsch hinein und blieb doit stehen, 
indem er den Weg beobachtete, auf dem jener kommen 
mufite. 

Nachdem aber Indasamanagotta Futter ftir ihn ge- 
sucht hatte, ging er alien voraus, und als er ihn sah, 
begab er sich mit seinem gewohnlichen Zeichen zu ihm 
hin. Der Elefant jedoch kam aus dem Gebiisch hervor, 
ergriff ihn mit seinem RUssel, warf ihn zu Boden und 
trat mit seinem Fufie auf dessen Kopf. Nachdem er 
ihn getotet, zerstampfte er ihn, stiefi das Elefanten- 
geschrei aus und ging in den Wald. 

Die tibrigen Asketen teilten diese Begebenheit dem 
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Bodhisattva mit. Der Bodhisattva sagte; „Mit Bdsen 
darf man keinen Umgang haben;“ und darnach sprach 
er folgende Strophen: 

„Nicht mOge Umgang haben mit dem Bosen 
der Edle, der unedles Wesen kennt. 

Der lang GewOhnte noch tut Boses, wie 
der Elefant Indasamanagotta. 

Von wem man aber nierkt: ,Er gleichet mir 
an Tugend, an Erkenntnis und an Weisheit‘, 
mit dem darf man vertraute Freundschaft pflegen; 
glUckbringend ist Verkehr mit einem Weisen.*’ 

Nachdem so der Bodhisattva mit denWorten: „Man 
darf sich nicht den Ermahnungen verschliefien, sondern 
mufi sie wohl beherzigen,“ die Schar der Asketen er- 
mahnt hatte, verbrannte er den Leichnam des Indasa- 
managotta. Darauf betatigte er die Vollkommenheiten 
und gelangte dadurch in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
nials war Indasamanagotta dieser Ungehorsame, der Lehrer 
der Schar aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Indasamanagotta. 


162. Die Erzahlung von der Vertrautheit. 

jjNichts gibt es Schiinimeres als die Vertrautheit/ ‘ 
Dies erzahlte der Meister, da er im Jetav^ana verweilte, mit 
Beziehung auf das Feueropfer,^) Die Begebenheit gleicht 
der oben im Nahguttha- Jataka 2) erzahlten. — Als die 
Manche sahen, wie jene ihre Feueropfer darbrachten, frag- 


d. h. das Opfer zur Verehrung des Feuergottes Agni, das 
in der Unterhaltung eines Feuers bestand. 

“) Dies ist das 144. Jataka; ubersetzt Band I, S. 533~*"535- 

Dutoit, Jatakam. II. ^ 
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ten sie den Erhabenen; „Herr, die Jatilas^) iiben mannig- 
fache falsche Askese; entsteht daraus eine FOrderung?“ 
Der Meister erwiderte: „Hierin, ihr Monclie, liegt keine 
Fordening. Auch schon in der Vorzeit brachten Weise 
lange Feueropfer dar in der Meinung, aus dem Feueropfer 
entstehe fur sie ein Vorteil. Als sie aber den Nachteil bei 
diesem Tun merkten, loscbten sie das Feuer mit Wasser, 
scblugen es mit Zweigen u. dgi. aus, dann drebten sie 
sicb um und scbauten es nicbt mebr an.“ Und nacb 
diesen Worten erzablte er folgende Begebenbeit aus der 
Vergangenbeit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahra 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Seine Eltern hoben das Feuer seiner Geburt^) 
auf und sagten zu ihm, als er sechzehn Jahre alt war: 
„Lieber, willst du das Geburtsfeuer nehmen und im 
Walde das Feuer besorgen oder willst du die drei 
Veden erlernen, deine Familie erhalten und im Hause 
wohnen?“ Er erwiderte: „Nach dem Wohnen im Hause 
verlangt mich nicht; ich will im Walde das Feuer be- 
sorgen und ein Bewohner der Brahmawelt werden.“ 
Und er nahm das Geburtsfeuer, verabschiedete sich 
von seinen Eltern tmd zog in den Wald. Hier erbaute 
er sich eine Laubhiitte und hiitete dort das Feuer. 

Eines Tages war er zu einer Einladung gegangen 
und hatte Reisbrei mit zerlassener Butter erhalten. Da 
dachte er: „Diesen Reisbrei will ich dem grofien Brahma 
opfern"; und er nahm den Reisbrei, fachte das Feuer 
an und wart mit den Worten: ,,Den Agni, den Erha- 
benen, lasse ich jetzt mit zerlassener Butter gemischten 
Reisbrei trinken" den Reisbrei in das Feuer. Sobald 
aber der sehr fette Reisbrei in das Feuer geworfen war. 

Die Asketen dieses Namens waren es vor allem, die Agni 
verehrten. Vgl. „Leben des Buddha“, S. 103 ff. 

d. h. von dem Feuer, das zur Zeit seiner Geburt brannte, 
hoben sie einen Brand auf. 
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wurde von den hochaufschlagenden Flammen desFeuers 
seine Laubhiitte eingeaschert. Von Furcht ergriffen 
lief der Brahmane davon. Dann sagte er draufienstehend: 
,,Mit bosen Lenten soli man keine Vertrautheit pflegen; 
jetzt ist mir durch dies Feuer meine mit vieler Mohe 
erbaute Laubhiitte eingeaschert worden." Und darauf 
sprach er folgende erste Strophe: 

„Nichts gibt es Schlimmeres als die Vertrautheit, 
wenn mit dem Bbsen man Vertrautheit hat. 

Als ich mit Brei und Butter es bedachte, 
verbrannt’ es mein mit Muh’ gebautes Hauschen." 

Nach diesen Worten dachte er: „Ich brauche dich 
verraterischen Freund nicht mehr;“ und er Idschte das 
Feuer mit Wasser und schlug es mit Zweigen u. dgl. 
aus. — Als er darauf nach dem Himalaya zog, sah er 
eine schwarze Gazelle, die einem Lowen, einem Tiger 
und einem Panther das Gesicht leckte. Da dachte er 
bei sich: „Es gibt nichts Besseres als die Vertrautheit 
mit Guten“ und sprach folgende zweite Strophe: 

„Nichts gibt es Besseres als die Vertrautheit, 
wenn mit den Guten man Vertrautheit hat. 

Dem LOwen wie dem Tiger und dem Panther 
die Schwarze leckt des Antlitz mit Vertrauen." 

Nach diesen Worten zog der Bodhisattva in das 
Himalayagebirge und betatigte dort die Vireltflucht der 
Weisen. Nachdem er die Erkenntnisse und die Voll- 
end ungen erreicht, gelangte er am Ende seines Lebens 
in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: ,,Zu 
der Zeit war ich der Asket." 

Ende der ErzShlung von der Vertrautheit. 




4 * 
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163. Die Erzahlung von Susima. 

„Die schwarzen Tiere dein, die weiBg*ezahnten/‘ Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung &.uf das Almosengeben nach Gutduiiken. Zu Sa- 
vatthi namlich gab manchmal nur eiiie Famlie der Monchs- 
gemeinde , die Buddha zum Haupt hatte , eiii Almoseii, 
manchmal gaben sie den Anhangern anderer Sekten, manch- 
mal spendeten sie Almosen, nachdem sich viele durch Ver- 
bindung zu Scharen vereinigt, manchmal nach den ein- 
zelnen Strafien und manchmal steuerten stoitliche Bewohner 
der Stadt nach Gutdiinken zusammen und gaben so ein 
Almosen. — Zu der Zeit aber hatten samtliche Bewohner 
der Stadt nach Gutdiinken zusammengesteuert und eine 
Gabe von samtlichen Hilfsmitteln zurechtgemacht. Sie 
schieden sich aber in zwei Parteien. Die einen sagten: 
,,Wir wollen dies aus alien Hilfsmitteln bestehende Almosen 
den Anhangern der anderen Sekten geben“; die anderen 
sagten: „Wir wollen es der Monchsgemeinde geben, die 
Buddha zum Haupt hat.^‘ 

Wahrend so die Rede hin und her ging, indem die 
Verehrer der anderen Sekten es den anderen Sekten, die 
Buddhaverehrer aber der Monchsgemeinde, die Buddha zum 
Haupt hatte, geben wollten, sagte man: „Wir wollen die 
Mehrzahl feststellen.“ Da man nun die Mehrzahl feststellte, 
waren die, welche sagten: „Wir wollen es der unter Buddha 
stehenden Monchsgemeinde geben“, viele und ihr Vox'schlag 
drang durch; die Verehrer der anderen Sekten aber konn- 
ten nicht hindern, dafi das Almosen den Buddhas gespen- 
det werde. Darauf luden die Stadtbewohner die Gemeinde, 
die Buddha zum Haupt hatte, ein, verteilten sieben Tage 
lang ein grofies Almosen und spendeten am siebenten Tage 
samtliche Hilfsmittel. — Der Meister sprach die Danksagung 
und erleuchtete viel Volks mit den FrQchten der Wege; 
dann kehrte er nach dem Jetavana zuriick. Nachdem er 
hier der Monchsgemeinde ihre Pflichten verkiindet und vor 
seinem duftenden Gemache stehend die Pleiligenermahaung 
gegeben hatte, ging er in sein duftendes Gemach. 

Mit dem Worte „parikkhara“ sind gewohnlich die acht 
Utensilien verstanden, deren der buddhistische MOnch bedurfte, 
nSmlich die drei Gew^nder, die Almosenschale, der Giirtel, das 
Schermesser, die Nadel und der Seiher. Vielleicht sind aber hier 
die „vier Hilfsmittel^ (vgl. Band I, S. 308, Anm. ij gemeint. 
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Zur Abendzeit versammelten sich die Monche in der 
Lehrlialle und begannen folgendes Gespr^ch; „Freund, ob- 
wohl die Verehrer der anderen Sekten sich anstrengten 
um der Verteilung des Almosens an die Buddhas ein Hin- 
demis in den Weg zu stellen, vermochten sie dies nicht 
zu hindern. Diese Spendung der Hilfsmittel geschah nur 
zu den Flifien der Buddhas. O, grofi ist die Macht der 
Buddhas. “ Da kam der Meister und fragte: ,,Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?“ Als sie antworteten: ,,Zu der und der“, sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, milhen sich diese Verehrer 
der anderen Sekten ab die Spendung des fiir mich bestimm- 
ten Almosens zu verhindern, sondern auch frCiher schon 
mtiliten sie sich damit ab. Diese Gaben aber wurden zu 
jeder Zeit nur mir zu Fiifien gelegt.“ Und nach diesen 
Worten erzahite er folgende Begebenheit aus der Ver-" 
gangenheit. 

Ehedeiii lebte zu Benares ein Konig namens Susima. 
Damals nahm der Bodhisattva im Leibe der Gattin seines 
Hauspriesters seine Wiedergeburt. Als er sechzehn 
Jahre alt war, starb sein Vater. Zu seinen Lebzeiten 
aber war dieser der Veranstalter der Elefantenfestlich- 
keiten des Konigs gewesen; alle Hilfsmittel und GerEt** 
schaften, die zum Elefantenfest gebraucht wurden, und 
alle Elefantenschmucksachen wurden ihm gebracht und 
er allein ei"hielt sie. Auf diese Weise erhielt er bei 
jedem Feste Schatze im Werte von zehn Millionen. 

Zu der Zeit aber traf ein feierliches Elefantenfest. 
Da gingen die iibrigen Brahmanen zu dem Konige hin 
und sprachen: „0 GrofikCnig, ein Elefantenfest steht 
bevor; man mufi das Fest veranstalten. Der Sohn des 
Brahmanen aber, der dein Hauspriester war, ist noch 
zu jung; er kennt weder die drei Veden noch die Ele- 
fantenlehre.^) Wirwollen das Elefantenfest veranstalten." 
Der Konig gab mit dem Worte „Gut“ seine Zustimmung. 

d. h. die Gesamtheit der Vorschriften, die bei der Veran- 
staltung eines solchen Festes zu beachten waren. 
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Die Brahmanen waren befriedigt und erfreut; denn sie 
dachten: „Da dem Sohne des Hauspriesters die Ver- 
anstaltung des Elefantenfestes nicht iibertragen wurde, 
warden wir das Elefantenfest veranstalten und viel Geld 
verdienen." 

Als nun verkundet wurde: ,,Am vierten Tage wird 
das Fest stattfinden“ und die Mutter des Bodhisattva 
diese Sache erfuhr, dachte sie: „Sieben Geschlechter 
hindurch war die Veranstaltung des Elefantenfestes un- 
unterbrochen bei unsrer Familie;’ unser Ruhm wird ab- 
nehmen und des Geldes warden wir verlustig werden.“ 
Und sie weinte vor Betriibnis. Der Bodhisattva fragte 
sie: „Mutter, warum weinst du?“; und als er den Grund 
vernahm, fuhr er fort: „Werde nicht ich das Fest ver- 
anstalten, Mutter?" Sie erwiderte: „Lieber, du kennst 
noch nicht die drei Veden und die Elefantenlehre ; wie 
willst du das Fest veranstalten?" ,, Mutter, wann wird 
man aber das Elefantenfest veranstalten? ,,Von jetzt ab 
am vierten Tage, Lieber." „Mutter, wo wohnen aber 
die Lehrer, die die drei Veden lehren und die Elefanten- 
lehre bekannt geben?" „Lieber, ein solcher weltbe- 
rQhmter Lehrer wohnt in dem von hier zweitausend 
Yojanas entfernten KOnigreiche Gandhara zu Takkasila." 
Darauf sprach derBodhisatta: „Mutter, ich werde unsern 
Ruhm nicht zugrunde gehen lassen. Morgen werde ich 
mich in einem Tage nach Takkasila begeben und dort 
in einer Nacht die drei Veden und die Elefantenlehre 
erlernen. Am nachsten Tage werde ich zuriickkehren 
und am vierten Tage das Elefantenfest veranstalten. 
Weine nicht!" 

Nachdem der Bodhisattva so seine Mutter getrdstet, 
verliefi er am nachsten Tage, nachdem er das FrOhmahl 
eingenommen, die Stadt und gelangte an einem Tage 
nach Takkasila. Hier begrilfite er den Lehrer und setzte 
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sich ihm zur Seite. Der Lehrer fragte ihn: „Woher 
kommst du Lieber?“ Er antwortete: „Von Benares, 
Meister." „Warum bist du gekommen?" „Um bei Euch 
die drei Veden und die Elefantenlehre zu erlernen." 
„Gut, Lieber, du sollst sie erlernen,“ versetzte der 
Lehrer. Doch der Bodhisattva sagte : „Meister, mein Tun 
ist eilig;“ und nachdem er ihm die ganze Begebenheit 
erzahlt, fuhr er fort: „Ich habe an einem Tage einen Weg 
vonzweitausend Yojanas zurUckgelegt. Gewhhrt mir heute 
nur eine Nacht hindurch Eure Zeit; denn am dritten 
Tage von heute ab wird das Elefantenfest stattfinden. 
Ich will durch die eine Unterweisung das Ganze er- 
lernen.“ Nach diesen Worten wusch er, als ihm der 
Meister seine Zeit zur Verfiigung gestellt, dem Meister die 
Ftifie, stellte einen Beutel mit tausend Goldstiicken vor 
ihn hin, bezeigte ihm seine Verehrung und setzte sich 
ihm zur Seite. Er lieB das Auswendiglernen weg’^) und 
hatte, als die Sonne allmahlich aufging, die drei Veden 
und die Elefantenlehre erledigt. Hierauf fragte er: ,,Gibt 
es noch etwas anderes, Meister?" und erhielt zur Ant- 
wort: ,,Es gibt nichts anderes mehr, es ist alles er- 
ledigt." Doch er sagte: „Meister, in diesem Buche ist 
der und der Vers ausgelassen, der andre Vers ist falsch- 
lich wiederholt; lafit es von jetzt an Eure Schiller so 
lernen."^ — Nachdem er so die Unterweisung des Leh- 
rers berichtigt, verzehrte er sein Friihmahl, grilfite den 
Lehrer und kehrte in einem Tage nach Benares zurtick. 
Hier begriifite er seine Mutter; und als sie fragte: „Lie- 


Rouse iibersetzt „learnt his lesson by heart"; der Ausdruck 
bedeutet aber doch wohl das Gegenteil. Er brauchte nicht die 
lange Zeit zum Auswendiglernen wie die anderen, sondem be- 
hielt es vom blofien Hdren. 

Der Bodhisattva ist also so klug, dafi er trotz der kurzen 
Zeit die Fehler bemerkt, die der Lehrer beim Vortrag machte. 
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ber, hast du die Kunst eiiernt?“, antwortete er: ,Ja“, 
und beruhigte damit seine Mutter. 

Am nadisten Tage wurde das Elefantenfest ge- 
riistet. Man zierte hundert Elefanten mit goldenem 
Schmuck, mit goldenen Fahnen und bedeckte sie mit 
goldenen Netzen. Auch den Konigshof schmtickte man. 
Die Brahmanen dachten: „Wir werden das Elefanten- 
fest leiten, wir werden es leiten;" und sie stellten sich 
auf, prachtig geschmtlckt. Auch der KOnig Susima 
hatte sich alien Schmuck anlegen lassen; und er lieB 
die Ausrtistungsgegen'stande mitnehmen und begab sich 
nach dem Festplatz. Der Bodhisattva ging geschmuckt 
wie ein Prinz, umgeben und begleitet von seinem Ge- 
folge zum Konige hin und sprach zu ihm; „Ist es 
wahr, o Grofikonig, dafi du unsern Ruhm zugrunde 
gerichtet hast, den anderen Brahmanen die Veranstal- 
tung des Elefantenfestes iibertrugst und sagtest: ,Den 
Elefantenschmuck und die AusrQstungsgegenstande wer- 
den wir diesen geben‘?“ Und nach diesen Worten 
sprach er folgende erste Sti'ophe: 

„Die schwarzen Tiere dein, die weifigezahnten, 
bedeckt mit goldnen Netzen, mehr als hundert, 
willst du, ,Dir geb’ ich sie‘, Susima, sagen, 
der Vater und GrofivSter mein gedenkend?" 

Als der KSnig Susima die Worte des Bodhisattva 
vernommen, sprach er folgende zweite Strophe: 

„Die schwarzen Tiere mein, die weifigezahnten, ■ 
bedeckt mit goldnen Netzen, mehr als hundert, 

,Dir geb' ich sie‘, so sage ich, o Jilngling, 
der Vater und Grofivater dein gedenkend.“ 

Darauf sprach der Bodhisattva zu ihm: „0 Grofi- 
konig, wenn Ihr an uns und unsern Ruhm gedenkt, 
warum lasset Ihr mich weg und iibertraget die Veran- 
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staltung des Elefantenfestes an andere?“ Der Kdnig 
erwiderte; „Man sagte mir, du kenntest noch nicht die 
drei Veden und die Elefantenlehre, mein Lieber; darum 
lasse ich das Fest durch andere Brahmanen veranstalten." 
Doch der Bodhisattva sprach: „Also, o GroBkdnig, 
wenn unter diesen so vielen Brahmanen auch nur ein 
einziger imstande ist mit mir zusammen von den Veden 
Oder den Elefantenlehren eine einzige Stelle herzusagen, 
so soil er aufstehen. Aufier mir ist namlich auf dem 
ganzen Jambu-Erdteil kein andrer, der die drei Veden 
und die Elefantenlehre zugleich mit der Veranstaltung 
eines Elefantenfestes kennt.“ Und er stiefi den Lswen- 
ruf aus.^) Kein einziger Brahmane vermochte als sein 
Gegner aufzutreten. — Nachdem so der Bodhisattva den 
Ruhm seiner Familie gerettet und das Fest veranstaltet 
hatte, kehrte er mit groBen Schatzen nach Hause zuriick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten erklart hatte, vei'band er das Jataka 
mit folgenden Worten (Dabei wurden einige bekehrt, einige 
einmal zuriickkehrend, einige nicht zuruckkehrend und einige 
gelangten zur Heiligkeit) : ,,Dainals war die Mutter die grofie 
Maya, der Vater war der Grofikbnig Suddhodana, der Kfinig 
Suslnia war Ananda, der weltberiihmte Lehrer war Sari- 
putta, der junge Brahmane aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Susima. 


164. Die Erzahlung von dem Geier. 

,,Wenn doch auf hundert Yojanas.^^ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen seine Mutter ernahi'enden Monch. Diese Begebem 
heit wird im Sama-Jataka^) erzahit werden. — Der Meister 
aber fragte den Monch; ,,lst es wahr, o M5nch, da6 du 
Laien ernahrest?*^ Als jener erwiderte: „Es ist wahr‘\ 


Dies ist das 540. Jataka; bei Fausboll Band VI, S. 68 — 95. 
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fragte er weiter: ,,Wer sind diese aber?“ und erhielt zur 
Antwort: ,,Meme Eltern, Herr.“ Darauf billigte er dies 
mit den Worten: „Gut, gut“ und sprach zu den Moncheu: 
„Seid nicht unwillig tlber diesen Mbnch, ihr MOnche. Auch 
in der Vorzeit liefien Weise wegen ihrer Tugend solchen, 
die nicht mit ihnen verwandt waren, ihre Unterstutzung zu 
teil werden; er aber unterhalt nur seine Eltern. “ Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva auf dem Geiersberge. als ein Geier 
wiedergeboren und ernShrte seine Elterrn. Zu einer 
Zeit aber entstand ein grofier Regensturm. Da die 
Geier den Regensturm nicht aushalten konnten, flogen 
sie aus Furcht vor der Kalte nach Benares und setzten 
sich in der Nahe des Walles, in der Nahe der Um- 
zaunung nieder, zitternd vor Kalte. — Dainals nun ging 
der Grofikaufmann von Benares aus der Stadt heraus 
um zu baden; da sah er die ermatteten Geier. Er liefi 
sie an einen nicht dem Regen ausgesetzten Platz bringen 
und ein Feuer anztinden. Dann schickte er nach dem 
Rinderleichenfeld, liefi Kuhfleisch holen und ihnen geben 
und stellte eine Wache dazu. 

Als die Geier nach Aufhoren des Regensturmes 
wieder heil am KOrper waren, kehrten sie auf ihren 
Berg zurtick. Dort versammelten sie sich und berat- 
schlagten folgendermafien: ,,Durch den Grofikaufmann 
von Benares ist uns eine Hilfe zuteil geworden; dem 
Heifer aber mufi man Gegenhilfe erweisen. Wer von 
euch deshalb von jetzt an ein Gewand oder einen 
Schmuckgegenstand erbeutet, der soil ihn in den Luft- 
hof im Hause des Grofikaufmanns von Benares nieder- 
fallen lassen." — Von da an beobachteten die Geier, 
ob dieEeute, dieGewander oder Schmuck in der Sonne 
trockneten, nicht achtgaben, packten diese dann rasch 
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wie Falken ein Stuck Fleisch und liefien es im Hause 
des Grofikaufmanns von Benares im Lufthofe nieder- 
fallen. Als dieser merkte, dafi die Sachen von den 
Geiern herruhrten, liefi er sie alle gesondert aufheben. 

Man teilte aber dem Konige mit, dafi Geier die 
Stadt ausplQndei'ten. Der Konig erwiderte: „Fangt 
mir nur einen einzigen Geier; ich werde alles herbei- 
bringen lassen;" und er liefi tiberall Schlingen und Netze 
auswerfen. Der Geier, der seine Eltern ernahrte, fing 
sich in einer Schlinge. Man brachte ihn zum Kbnige, 
indem man sagte: „Wir wollen ihn dem Konige zeigen." 
— Der Grofikaufmann von Benares ging gerade um 
dem Konige seine Aufwartung zu machen; da sab er, 
wie die Leute mit einem gefangenen Geier daherkamen, 
und dachte: „Dafi sie diesem Geier nur nicht scha- 
den!“ Und er ging mit ihnen. — Man brachte den 
Geier zum KOnige. Dieser fragte ihn: „Pltlndert ihr 
die Stadt und nehmt Gewander u. dgl. weg?“ Er er- 
widerte: „Ja, o Grofik5nig.“ „Wem gebt ihr sie?“ 
„Dem Grofikaufmann von Benares. “ ,,Warum?“ „Er 
hat uns das Leben gerettet; einem Heifer aber mufi 
man einen Gegendienst erweisen; darum gaben wir sie 
ihm.“ Darauf sagte der Kdnig zu ihm: „Die Geier 
sehen doch auf die Entfernung von hundert Yojanas 
einen Leichnam. Warum siehst du nicht die dir gelegte 
Schlinge?'* Und er sprach folgende erste Strophe: 

„Wenn doch auf hundert Yojanas 
der Geier einen Leichnam sieht, 
warum gewahrst du nicht das Netz, 
die Schlinge nicht, der du so nah?“ 

Als der Geier dessen Worte vernommen, sprach 
er folgende zweite Strophe: 
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„Sobald des Todes Nahe fiihlt 
ein Mensch am Ende seines Lebens, 
dann kann das Netz er nicht mehr sehen, 
die Schlinge nicht trotz ihrer Nahe.“ 

Als der KOnig des Geiers Worte vernommen, fragte 
er den Grofikaufmann; „Ist es wahr, o Grofikaufmannj 
dafi von den Geiern in Euer Hans Gewander und 
anderes dergleichen gebracht wurde?" Jener erwiderte: 
„Es ist wahr, o Ftirst." ,,Wo sind sie?“ Darauf ant- 
wortete der Grofikaufmann; „0 Ftirst, ich liefi sie alle 
gesondert aufheben; einem jeden werde ich das ihm 
Gehorige geben. Lafit aber den Geier frei!“ Nachdem 
er so den Geier befreit, liefi der Grofikaufmann alien 
ihr Eigentura zurUckgeben. 

Nachdem der Meister diese Lehruiiterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verbaird er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (Am Ende der Verktodigung 
der Wahrheiten aber gelangte der seine Mutter ernahrende 
Mbnch zur Frucht der Bekehrung): „Dainals war der KOnig 
Ananda, der Grofikaufmann von Benares war Sariputta, 
der seine Mutter ernahrende Geier aber war ich.“ 

Eirde der Erzahlung von dem Geier. 


165. Die Erzahlung von dem Ichneumon. 

,, Nachdem du mit dem Feind dich eintest/' Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf den Streit von Kriegsleuten. Die Begebenheit 
gleicht der oben im Uraga-Jataka^) erz^hlten. Nachdem 
auch hier der Meister gesagt hatte: „Nicht nur jetzt, ihr 
M5nche, habe ich diese beiden M3.chtigen eintrachtig ge- 
macht, sondern auch fruher schon machte ich sie ein- 
trachtig erz§.hlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 


0 Dies ist das oben S- 14 fF. abgedruckte Jataka 154 „Die 
Erzahlung von der Schlange‘‘. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfchen in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen 
war und zu Takkasila alle Kanste erlernt hatte, gab er 
das Wohnen im Hause auf und vollfiihrte die Welt- 
flucht der Weisen. Er erlangte die Erkenntnisse und 
die Vollkommenheiten und wohnte im Himalaya-Gebirge, 
indeni er sich von den Wurzeln und Frtlchten des 
Waldes nahrte, die er beim Umherwandeln auflas. 

Am Ende von seinem Wandelgang^) wohnte in einem 
Ameisenhaufen ein Ichneumon und in dessen Nahe 
hatte eine Schlange in einer Baumhohle ihren Aufent- 
halt. Diese beiden, die Schlange imd das Ichneumon, 
batten bestandig Streit miteinander. Der Bodhisattva 
setzte ihnen den Nachteil auseinander, der im Streite 
liege, und den Nutzen der Liebesbetatigung; und er 
ermahnte sie mit den Worten: „Man soil nicht streiten, 
sondern in Eintracht leben." Dadurch machte er die 
beiden eintrachtig. 

Als nun einmal die Schlange sich entfernt hatte, 
legte das Ichneumon am Ende des Wandelganges an 
die Offnung der Hdhle im Ameisenhaufen seinen Kopf, 
legte sich mit offenem Munde hin und fiel, walirend es 
ein- und ausatmete, in Schlaf. Als der Bodhisattva es 
in dieser Stellung schlafen sah, fragte er: „Warum bist 
du in Furcht?", und sprach folgende erste Strophe: 

„Nachdem du mit dem Feind dich eintest, 
er eientschliipft, du leibgeboren, 
liegst du jetzt da mit ofFnen Zahnen; 
warum bist du in Furcht geraten?“ 


') Dam.it ist selbstverstandlich hier nicht wie bei einem Kloster 
ein gedeckter Gang gemeint, sondern ein bestimmtes Stuck Weges, 
wo der Asket bei seinen Spaziergangen auf und ab ging. 
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Als das Ichneumon so vom Bodhisattva gefragt 
wurde, antwortete es: „EdIer, ein Feind ist nicht zu 
verachten, sondern immer zu fiirchten," und sprach 
folgende zweite Strophe: 

„Mi6trauet immer einem Feind; 
auch einem Freund ich nicht vertrau. 

Vor nicht zu Ftirchtendem entsteht 

doch Furcht und schneid’t die Wurzeln ab.“’-) 

Der Bodhisattva ermahnte es darauf mit folgenden 
Worten: „Furchte dich nicht! Ich habe es so gemacht, 
dafi die Schlange dich nicht verrSt. Setze von nun an 
keinen Zweifel mehr darein!“ Und nachdem er die vier 
Vollendungen betatigt, gelangte er in die Brahmawelt. 
Auch die anderen gelangten an den Ort ihrer Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals waren die Schlange und das Ichneumon diese beiden 
MSchtigen, der Asket aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung vom Ichneumon. 


166. Die Erzahlung von Upasalha. 

„Mit Namen Upasalhaka.*^ Dies erz^hlte der Meister^ 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehang auf den Brah- 
manen Upasalhaka, der auf die Reinheit der Begrabnisstatten 
bedacht war. Dieser war namlich reich und besafi viel 
Geld; weil er aber in der Irrlehre befangen war, erwies 
er auch den im Hauptkioster wohnenden Buddhas keine 

Der Sinn der Strophe ist nicht ganz klar und wird auch 
dutch den wie gewohnlich sich anschliefienden Kommentar nicht 
deutlicher, 

Diese Deutung von „Dhuravihara“ scheint mir richtiger 
als die Ubersetzung von Rouse „though he lived over against the 
monastery^. Die Stelle bedeutet entweder: „Er erwies Buddha, 
wenn er sich im Hauptkloster Jetavana aufhielt, keine Gunst“ 
Oder „den Anhangern Buddhas im Jetavana^. 
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Gunst. Sein Sohn aber war weise und voll Einsicht. — 
Als nun jener alt geworden war, sprach er zn seiaem 
Sohne: ,, Mein Sohn, lasse mich nicht an einer Begrabnis- 
statte verbrennen, wo ein Niedriger verbrannt worden ist; 
lasse raich nur an einem nicht unreinen Orte verbrennen. 
Der Sohn erwiderte: ,,Vater, ich kenne keinen Ort, der 
far Eure Verbrennung pafit. Gut ware es, wenn Ihr mit 
mir ginget und mir mitteilen wurdet: ,An diesem Orte 
sollst du mich verbrennen lassen‘.“ Der Brahmane ver- 
setzte: ,,Gut, mein Sohn;‘‘ und er ging mit ihm aus der 
Stadt heraus, stieg auf die Spitze des Berges Gijjhakuta i) 
und sprach: ,,Mein Sohn, an diesem Orte ist noch kein 
Niedriger verbrannt worden; lasse mich hier verbrennen.^ 
Darauf begann er mit seinem Sohne vom Berge herabzu- 
steigen. 

Der Meister aber hatte an diesem Tage zur Zeit der 
Morgendaramerung nach Verwandten, diezu bekehren waren, 
Umschau gehalten und dabei bemerkt, dafi 'diese beiden, 
Vater und Sohn, die Fahigkeit zum Wege der Bekehrung 
hatten. Darum nahm er dorthin seinen Weg und ging 
wie ein Jager nach dem Berge zu; hier setzte er sich 
nieder und wartete auf die vom Berge Herabsteigenden. 
Als sie herabkamen, sahen sie den Meister. Der Meister 
fing ein freundliches GesprSch an und fragte: „Wo kommt 
ihr her, ihr Brahiiianen?‘‘ Der Jungling erzahlte die Be- 
gebenheit. Darauf sagte der Meister: „Vorwarts also, 
wir wollen nach dem Orte gehen, den dein Vater dir ge- 
zeigt.“ Und er nahm die beiden, Vater und Sohn, mit 
sich und stieg auf die Spitze des Berges hinauf. Hier fragte 
er: „Was fur ein Platz?“ Der junge Brahmane antwor- 
tete: „HeiT, er zeigte mir die Stelle zwischen diesen drei 
Erhohungen/^ Darauf sprach der Meister: „Dein Vater, 
o junger Brahmane, ist nicht nur jetzt auf die Reinheit der 
Begrabnisstatte bedacht; aucli schon frhher war er auf die 
Reinheit der Begrabnisstatte bedacht. Und nicht nur jetzt 
hat er dir mitgeteilt: ,Nur an dieser Stelle sollst du mich 
verbrennen lassenS sondern auch fruher schon sagte er 
dir, er wolle an dieser Stelle verbrannt werden." Und 
nach diesen Worten erzahlte er, von jenem gebeten, fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 


Auf deutsch „Gcierspitze^‘. 
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Ehedem lebte in diesem selben Rajagahai) derselbe 
Brahmane Upasalha und dieser sein Sohn. Damals war 
der Bodhisattva ini Reiche Magadha in einer Brahmanen- 
familie wiedergeboren worden. Als er die Wissen- 
schaften sich zu eigen gemacht, betatigte er die Welt- 
flucht der Weisen und erreichte die Erkenntnisse und 
Vollkommenheiten. Dem Gliick der Ekstase sich hin- 
gebend verweilte er lange in der Himalayagegend ; 
dann nahm er, um sich mit Salz und Saurem zu ver- 
sehen, auf der Geierspitze seinen Aufenthalt. 

Damals nun sprach dieser Brahmane auf dieselbe 
Art zu seinem Sohne; und nachdem ihm sein Sohn ge- 
antwortet: „Teilt mir einen solchen Ort mit", zeigte er 
ihm diesen Ort. Als er dann mit seinem Sohn hinab- 
stieg, sah er den Bodhisattva und ging zu ihm hin. 
Der Bodhisattva fragte in derselben Weise und sagte, 
als er die Antwort des jQnglings vernommen: '„Komm, 
wir wollen sehen, ob der dir von deinem Vater ge- 
zeigte Ort unrein oder nicht unrein ist." Als er mit 
ihnen auf die Spitze des Berges gestiegen war und von 
dem Jiingling gehOrt hatte, dieser Ort zwischen den drei 
ErhOhungen sei nicht unrein, sprach er: „0 Jiingling, 
gerade an dieser Stelle sind Leute ohne Zahl schon 
verbrannt worden. Dein Vater wurde in dieser Stadt 
Rajagaha in einer Brahmanenfaniilie wiedergeboren, 
erhielt den Namen Upasalhaka und wurde an dieser 
Stelle zwischen den Erhohungen verbrannt in viei'zehn- 
tausend Existenzen. Auf der Erde kann man keinen Ort 
linden, der keine Verbrennungsstatte, keine Begrabnis- 
statte oder nicht angeftillt mit Schadeln ware." Und 
indem er dies infolge seiner Kenntnis der friiheren 

0 Hier mufi ein Irrtum vorliegen; denn das in der Einleitung 
genannte Kloster Jetavana liegt bei Savatthi. Bei Rsgajaha lag 
das Kloster Veluvana, 
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Existenzen genau bestimmte, sprach er folgendes 
Strophenpaar : 

„Mit Namen Upasalhaka 
Braiimanen voile vierzehntausend 
an diesem Orte sind verbrannt; 
nichts ist auf Erden frei vom Tode. 

Doch wo die Wahrheit wohnt, die Tugend, 
Bezahmung, Schonung, Selbstverleugnung, 
den Ort die Heiligen verehren; 
der ist auf Erden frei vom Tode." 

Nacbdem so der Bodhisattva dem Vater und dem 
Sohne die Wahrheit verktindet hatte, betatigte er die 
vier Vollendungen und gelangte in die Brahinawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten verlcQndigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verktindigung 
der Wahrheiten aber gelangten beide, Vater und Sohn, 
zur Frucht der Bekehrung): „Die damals Vater und Sohn 
waren, sind auch jetzt Vater und Sohn, der Asket aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Upasalha. 


167. Die Erzahlung von Samiddhi. 

„Du keniist Genufi nicht und bist M5nch!“ Dies erzahite 
der Meister, da er bei Rajagaha ini Tapoda-Parke verweilte, 
mit Beziehung auf den Thera Samiddhi. Eines Tages nam- 
lich hatte der ehrwiirdige Samiddhi, nachdem er die ganze 
Nacht nach der Erleuchtung gerungen, zur Zeit des Sonnen- 
aufgangs gebadet, zog daiin um seinen goldfarbenen K5r- 
per zu trocknen nur sein Unterkleid an und stand da, 
sein Obergewand in der Hand haltend. Weil aber sein 
Korper vollendet war gleich einer sorgfaltig gearbeiteten 
goldenen SchQssel, hatte er den Namen Samiddhi (=Voll- 
endung). 

Dutoit, jatakara. II. 


5 
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Als nun eine G5ttertochter die Sch5nheit seines Koi*- 
pers sah, wurde ihr Herz an ihn gefesselt und sie sprach 
zu dem Thera folgendermaBen : ,,Du, o Mdnch, bist zart, 
jung, noch ein Knabe mit schwarzen Haaren, glCicklich in 
der Bliite deiner Jugend, schon, hiibsch anzuschauen, lieb- 
lich. Was braucht einer wie du, der die Liiste noch nicht 
gekostet, M5nch zu werden? Gib dich jetzt den Liisten 
hin; sp^ter kannst du dann M5nch werden und die Asketen- 
tugenden betatigen,“ Doch der Thera erwiderte ihr: „0 
G5ttertochter, ich kenne nicht die Zeit meines Todes, dafi 
ich in dem und dein Alter stehend sterben werde. Diese 
Zeit ist mir verborgen; deshalb bet^tige ich schon in der 
Zeit meiner Jugend die Asketentugend und werde dadurch 
das Leiden zum Aufhoren bringen.** Als jene von dem 
Thera kein freundliches Wort erhielt, verschwand sie auf 
der Stelle. 

Der Thera aber ging zu dem Meister hin und berich- 
tete ihm diesen Vorfall. Darauf sprach der Meister: ,, Nicht 
nur du, Samiddhi, wui'dest jetzt durch die Gottertochter 
versucht, sonaern auch friiher schon fuhrten Gottert5chter 
Weltfliichtlinge in Versuchung/^ Und nach diesen Worten 
erzahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahniadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einem Dorfe des Reiches Kasi in 
einer Brahmanenfamilie wiedergeboren. Als er heran- 
gewachsen war und die Vollendung in alien Kiinsten 
erreicht hatte, betatigte er die Weltflucht der Weisen, 
erlangte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten 
und hatte im Himalaya bei einem See seine Wohnung. 
Nachdem er die ganze Nacht nach der Erleuchtung ge- 
rungen, badete er zur Zeit des Sonnenaufgangs, zog 
dann sein eines Bastgewand an und stand da, das 
andre in der Hand haltend, um seinen Leib zu trocknen. 
Da sah eine Gottertochter seinen mit hochster SchOn- 
heit ausgestatteten Korper und ihr Herz wurde an ihn 
gefesselt. Um ihn zu verlocken sprach sie zum Bodhi- 
sattva folgende Strophe: 
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„Du kennst Genufi nicht und bist MOnch, 
denn nichts hast vorher du genossen. 

Wenn du genossen, werde Monch; 
dafi du nur nicht die Zeit versaumst!"^) 

Ais der Bodhisattva die Worte der Gsttertochter 
vernommen, sprach er um seine Absicht kund zu tun 
folgende zweite Strophe; 

„Die Zeit des Todes kenn’ ich nicht; 
verborgen ist sie, unbekannt. 

Drum bin ich Monch und nichts geniefi’ ich, 
dafi ich die Zeit nur nicht versaume." 

AIs aber die G5ttertochter die Worte des Bodhi- 
sattva vemomnien, verschwand sie auf der Stelle. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka init folgenden Worten: „Die 
damalige Gbttertochter war auch jetzt die GOttertochter, 
ich aber war zu der Zeit der Asket." 

Elide der Erzahlung von Samiddhi. 


168. Die Erzahlung von dem Habicht. 

„Mit Macht der Habicht flog herab.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er ini Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
seine Meinung im Sakunovada-Sutta.‘^) Eines Tages nam- 
lich sagte der Meister zu den Monchen: „Ilir Monche. 
macht euren Almosengang in eurem eigenen vaterlichen 
Bereich.^^) Ais er dann das darauf beziigliche Lehrstuck 

Sie meint iiaturlich die Zeit, da der Mensch noch imstande 
ist sein Leben zu geniefien; der Asket aber wendet denselben 
Satz an auf die Zeit zur Reinigung von der Anhanglichkeit an 
das Irdische. 

2) Dies Sutta, „das Lehrstuck von der Vogelermalmung“, ist 
anderweitig nicht bezeugt. 

Wie aus dem Schlusse der Erzahlung hervorgeht, ist diese 
Ermahnung in iibertragener Bedeutung gemeint. 


5 * 
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des Mahayagga^) vortrug, spracli er: „BIeibet ihr hier! 
Friiher gerieten auch Tiere, die ihr eigenes vaterliches 
Bereich verliefien und an fremdem Orte herumwandelten, 
in die Gewalt ihrer Feinde und befreiten sich durch ihi-e 
Einsichtsfulle , durch ihre Kenntnis der Listen aus der 
Hand ihrer Feinde. “ Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahniadatta negierte, nahm 
der Bodhisattva im Geschlechte der Wachtelvogel seine 
Wiedergeburt und wohnte an eineni Orte, wo man 
Pflugholz fertigte, in einem Erdklumpen. Eines Tages 
gab er das Futterholen in seinera eigenen Bereiche auf 
und begab sich nach dem Rande des Waldes, indem 
er dachte; „Ich will in einer andern Gegend mein 
Futter suchen." Als er aber dort Futter suchte, sah 
ihn ein Habicht, schofi rasch herab und packte ihn. 
Da er so von dem Habicht gefangen war, klagte er 
folgendermafien: „Wir sind eben recht ungliicklich, 
wir sind wenig brav. Wir wandelten am fremden Orte, 
auf fremdem Gebiete ; wenn wir heute in unserm eigenen 
vaterlichen Bereich Futter gesucht batten, hatte mich 
dieser Habicht nicht uberwaltigt, wenn er zum Kampfe 
gekommen ware." Darauf fragte der Habicht; „Was 
ist aber, du Wachtelchen, dein Futterort, dein eigenes 
vaterliches Bereich?" „Ein Erdklumpenplatz an dem 
Orte, wo man Pflugholz fertigt." 

Hierauf liefi ihn der Habicht los im Vertrauen auf 
seine eigen e Kraft und sagte; „Gehe, du Wachtel; 
auch wenn du dorthin gehst, wirst du nicht loskommen." 
Die Wachtel ging dorthin, bestieg einen grofien Erd- 
klumpen und blieb dort stehen, indem sie ihm zurief: 
„Komme jetzt her, Habicht." Der Habicht schlofi im 
Vertrauen auf seine Kraft die beiden Flugel und stttrzte 
sich rasch auf die Wachtel herab. Als aber die Wachtel 


Vgl. „Leben des Buddha", S. XIV. 
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merkte: kommt der Habicht auf mich los,“ 

drehte sie sich um und schliipfte in den Erdklumpen 
hinein. Der Habicht konnte die Wncht des Sturzes 
nicht ' hemmen und stiefi dort seine Brust an; so gab 
er mit zerbrochener Brust und mit hervorquellenden 
Augen sein Leben auf. 

Als der Meister diese Begebenheit aus der Vergangen- 
heit erzahlt hatte, fuhr er fort: ,,So gelangen auch Tiere, 
o MOnche, wenn sie niclit in ihrem Bereiche bleibeii, in 
die Gewalt ihrer Feinde; wenn sie aber an ihrem Orte 
bleiben, in ihrem eigenen vateiiichen Bereiche, so iiber- 
winden sie ihre Feinde. Darum wandelt auch ihr nicht 
an unrechtem Orte, im Bereiche eines andern; denn, ihr 
Monche, wenn man am uni'echten Orte weilt, im Bereiche 
anderer, so bekommt Mara^) Eingang, Mara erhalt 
Macht. Und was ist, ihr MOnche, fiir einen Mdnch der 
unrechte Ort, das fremde Bereich? Das sind die funf 
Arten der sinnlichen Vergnligungen. Welche fiinf? Die 
Vergnugungen des Auges uswd), das sind, ihr MOnche, 
fur einen Monch der unrechte Ort, das fremde Bereich.“ 
Und nach diesen Worten sprach er, der vollig Erleuchtete, 
folgende erste Strophe: 

,,Mit Macht der Habicht flog hei'ab 
und stiirzte rasch sich auf die Wachtel, 
die auf dem rechten Platze*') war; 
doch ihre List bracht’ ihm den Tod.^‘ 

Als aber jener verendet war, kam die Wachtel 
wieder hervor, und indem sie dachte: ,Jetzt habe ich 
fOrwahr den Riicken meines Feindes gesehen,^' stellte 
sie sich auf seine Brust und sprach, einen begeisterten 
Ausruf ausstoBend, folgende zweite Strophe: 


q VgL Bd. I, S. 179, Amn. i. 

-) Rouse schlagt mit Recht vor statt des iiberlieferten un- 
sinnigen „cakkhuvineyya“ zu setzen „cakkhu“adi-vihheya“. 

Das Wort „gocara*‘ mufi bier dieselbe Bedeutung haben 
wie in der vorausgehenden Rede Buddhas; der Kommentator 
aber fafit es auf als „fremder Futterplatz“. 
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„So hab’ ich mich durch meine List 
auf meinem vateriichen Grund 
vom Feind befreit und freue mich; 
denn meinen Vorteil kenn’ ich jetzt.“ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiteii verkiindigt hatte, verb and 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kundigung der Wahrheiten aber gelangten viele Monche 
zur Frucht der Bekehrung usw.): ,,Damals war der Ha* 
bicht Devadatta, die Wachtel aber war ich/^ 

Ende der Erzahlung von der Wachtel. 


169. Die Erzahlung von Araka. 

„Furwahr, wer liebevollen Herzens. “ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf das Lehrstttck von der Liebe.^) Zu einer Zeit namlich 
sprach der Meister zu den Mbnchen: „Wenn man, ihr 
Mbnche, die Liebe zum Zwecke der Erlosung des Herzens 
betatigt, ausiibt, vervielfaltigt, zur Grundlage nimmt^)^ sich 
mit ihr beschaftigt, nicht von ihr ablafit und sie zur Voll- 
endung bringt, so sind elf Vorteile von ihr zu erw'arten. 
Welche 'elf? Man schlaft glucklich, man erwacht glucklich, 
man sieht keinen b5sen Traum, man ist den Menschen 
lieb, die Gotter schutzen ihn, kein Feuer schadet ihm, 
kein Gift, keine Zauberkunst, rasch kommen ihm die Ge- 
danken, sein Antlitz zeigt einen friedlichen Ausdruck, ohne 
Verwirrung segnet er das Zeitliche, ohne etwas anderes 
durchzumachen geht er in die Gotterwelt ein. Wenn man 
zum Zwecke der Erlosung des Herzens die Liebe betatigt 
usw., sind diese elf Vorteile zu erwarten. Wenn, ihr 
Mbnche, ein Mbnch diese elf Vorteile erlangt hat und die 
Betatigung der Liebe preist, so soli er gegen alle Wesen 
im besondern und im allgemeinen die Liebe betatigen. 
Der Gute ist mit Giite zu durchdringen , der B5se ist auch 

Es ist nicht genau anzugeben, welches Sntta hier gemeint 
ist; vielleicht der 27 . Abschnitt des Itivuttaka? 

Wortlich ,,zum Fahrzeiig nimmt*^ 


71 


mit Giite zii durchdringen , der in der Mitte Stehende ist 
ebenfalls mit Gote zu durchdringen. — So ist gegen alle 
Wesen im besondern und im allgemeinen die Liebe zu 
betatigen. Mitleid, Gute und Gleichmut sind zu betatigen, 
fur die Erlangung der vier Vollendungen mufi man sich 
bemiihen. Wer es tut, gelangt, wenn er auch keines Weges 
und keiner Fruchti) teiihaftig wird, in den BrahmahimmeL 
Auch in der Vorzeit blieben Weise, die sieben Jahre hin- 
durch die Liebe betatigt batten, wShrend der Zerstorungen 
und Emeuerungen von sieben Weltaltern^) im Brahma- 
himmeL“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be« 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem nahm in einem Weltalter der Bodhisattva 
in einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Als er 
herangewachsen war, gab er die Liiste auf, betatigte 
die Weltflucht der Weisen und erlangte die vier Voll- 
endungen. Als ein Lehrer namens Araka wohnte er 
im Himalaya. Er war von groBem Gefolge umgeben. 
Er gab der Asketenschar folgende Ermahnung: „Ein 
Weltfluchtling mufi die Liebe betatigen, er mufi Mitleid, 
Gute und Gleichmut betatigen. Die Gesinnung der 
Liebe namlicli, sowie sie fest beschlossen ist, verschafft 
den Eingang in die Brahmawelt“ Und indem er den 
Vorteil der Liebe verkiindete, sprach er folgende 
Strophen : 

jjFiirwahr wer liebe vollen Herzens, 
fur alle Welt Erbannen fiihlt, 
ob oben, unten, in der Mitte 
ohn’ Ende ist er liberall. 


D. h. wenn er auch nicht zur Bekehrung oder einer h^^hern 
Stufe gelangt. 

~) Die Weltsysteme sind bestandiger VerSnderung unter- 
worfen. Die Zeit vom Beginn der Zerstorung bis zur VoUendung 
der Erneuerung eines Weltsystems heifit ein Weltalter, 

Nach dem Kommentator , dem sich auch Rouse anschliefit, 
beziehen sich diese drei Ausdriicke auf den Himmel, die Unter- 
welt und die Erde. 
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Endlos das Gliick und sein Verstand 
von Weisheit voll und wohl geiibt; 
ein Tun, das Endlichem entspringt,i) 
das findet bei ihm keinen Raum.“ 

Nachdem so der Bodhisattva seinen Schiilern die 
Vorteile der Liebesbetatigung auseinandergesetzt hatte, 
wurde er, unablassig in der Ekstase schwebend, in der 
Brahmawelt wiedergeboren und kam wahrend der Zer- 
stOrung und der Erneuerung von sieben Weltaltern 
nicht mehr auf diese Welt.^). 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisiuig be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten; „Damals war die Asketenschar die Buddhagemeinde, 
der Lehrer Araka aber war ich." 

Elide der Erzahlung von Araka. 


170. Die Erzahlung von dem Chamaleon. 

,, Nicht will sich dieser vorher beugeii.“ Diese Er- 
zahlung von dem Chamaleon wird im Mahaummaga-Jataka’’) 
berichtet werden. 

Elide der Erzahlung von dem Chamaleon. 


140. Die Erzahlung von dem heiligen Wort. 

^jSobald, o Vblkerfiirst, ein heilig^ Wort.^‘ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
^iehung auf eine taube Schwiegermutter. Zu Savatthi nam- 

Der Kommentator erklart den Ausdruck als gleichbedeutend 
mit: eine Tat, die aus der Sinnlichkeit hervorgeht, 

P» h, seine Wiedergeburten voilzogen sich wahrend dieser 
langen Zeit nur in dem Brahmahimmel. 

•’) Dies ist das 546. Jataka; bei Fausboll Band VI, S. 329—- 478. 
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lich war ein Gutsbesitzer; der war glaubig, bekehrfc, hatte 
zur Dreiheit seine Zuflucht genommen und beobaciitete die 
fiinf Gebote. Eines Tages nahm er viele Hilfsmittel wie 
zerlassene Butter u, dgl., sowie Blumen, Parfiims, Gew^n- 
der u. dgl. mit und ging weg um im Jetavana bei dem 
Meister die Lehre zu hQren. — Als er doi^thin gegangen 
war, nahm seine Schwiegermutter feste und flussige Speise 
und ging in sein Haus, da sie ihre Tochter besuchen 
wollte. Sie war aber etwas taub von Natur. Als sie mit 
ihrer Tochter zusammen gespeist hatte, bekampfte sie die 
nach dem Mahle entstehende Miidigkeit und fragte ihre 
Tochter: „Liebe, lebt dein Gatte in Eintracht und Liebe 
mit dir?“ Jene antwortete: ,, Mutter, was sagt Ihr? Wie 
Euer Schwiegersohn in seineni Wandel und in seineni Be- 
nehmen ist, von soldier Beschaffenheit ist selbst ein Monch 
schwer zu finden/^ 

Die Laiensch wester verstand aber die Ant wort ihrer 
Tochter nicht richtig, sondern erfafite nur das Wort „M5nch^‘ 
und sie fing an laut zu schreien: ,, Liebe, waruin ist dein 
Gatte Monch geworden?^"' Die Bewohner des Hauses hdr- 
ten sie und riefen alle: ,,Ach, unser Gutsherr ist Monch 
geworden.*‘ Als die Voriibergehenden ihre Stimnie hbrten, 
fragten sie an der Tiir: ,,Was ist denn dies?“ Sie er- 
hielten zur Antwort: ,,In diesem Hause ist der Besitzer 
M5nch geworden/‘ 

Als aber jener Gutsbesitzer die Lehre des mit den 
zehn Kr^ften Ausgestatteten angehort hatte, hatte er das 
Kloster verlassen und war in die Stadt zurQckgekehrt. 
Unterwegs sah ihn ein Mann und sagte: ,,Lieber, du bist 
ja Monch geworden; in deinem Hause jaiiimert daruber 
dein AVeib und Kind und dein ganzes Gesinde.‘‘ Da kam 
jenem folgender Gedaiike: ,,Dieser sagt zu niir, der ich 
nicht M5nch bin, ich sei Monch geworden. Ein heiliges 
Wort ist mir geworden; das darf ich nicht uiigiiltig raachen. 
Heute noch kommt es mir zu Monch zu werden.‘‘ Und 
er kehrte von dort zurilck zum Meister. Als dieser ihn 
fragte: ,,Warum, Laienbruder, kommst du wieder, nach- 
dem du die Buddhaaufwartung gemacht und weggegangen 
bist?‘‘, erzahlte er ihm diese Begebenheit und fiigte hinzu: 
„Herr, ein heiliges Wort ist mir geworden; das dai'f ich 
nicht uiigiiltig machen. Daruiii komme ich zuriick und 
m5chte MOnch werden.“ Darauf wurde er in den Monchs- 
stand aufgenommen und empfing die Weihe; und da er 
I'echten Wandel filhrte, gelangte er bald darauf zur Heiligkeit. 
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Dies Ereignis wurde aber untei' der MOnchsgememde 
bekannti Eines Tages begannen die Mbnche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, der Gutsbesitzer so 
und so wurde Monch, da er dachte, das ihm gewordene 
heilige Wort diirfe nicht ungultig gemacht werden, und 
jetzt ist er zur Heiligkeit gelangt.“ Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr Monche, habt 
ihr euch jetzt hier versammelt?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der,“ sprach er: „Ihr Mdnche, auch in der Vor- 
zeit schon dachten Weise: ,Das uns zuteil gewordene heilige 
Wort darf nicht zu nichte werden' und verliefien darum 
die Welt." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in der Familie des Grofikaufmanns 
wiedergeboren. Nachdem er herangevvachsen war, ge- 
langte er nach dem Tode seines Vaters zu der Grofi- 
kaufmannsstelle. • Eines Tages verliefi er sein Haus und 
ging weg um dem Kdnige seine Aufwartung zu machen. 
Seine Schwiegermutter aber kam inzwischen in sein 
Flaus um ihre Tochter zu besucheu. Sie war aber von 
Natur etwas schwerhOrig und so weiter gerade wie in 
der ErzShlung aus der Gegenwart. — Als er aber, nach- 
dem er dem Konige seine Aufwartung gemacht hatte, 
nachhause zuriickkehrte, sah ihn ein Mann und sagte: 
„Ihr habt ja die Welt verlassen; in Eurem Hause 
herrscht darob grofier Jammer." 

Da dachte der Bodhisattva: „Das mir gewordene 
heilige Wort darf ich nicht ungultig machen." Und er 
kehrte von dort um und kam zum Kbnige zurOck. 
Als dieser ihn fragte: „Wie, o Grofikaufmann, nachdem 
du eben weggegangen, bist du wiedergekommen?", 
antwortete er: „0 Ftlrst, in meinem Hause jammern 
die Leute tlber mich, dafl ich, der ich doch nicht die 
Welt verliefi, die Welt verlassen habe. Das mir zuteil 
gewordene heilige Wort aber darf ich nicht ungflltig 
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machen. Ich will die Welt verlassen; gib mir die Er- 
laubnis dazu.“ Und indem er diese Sache verkiindete^ 
sprach er folgende Strophen: 

„Sobald, o VolkerfUrst, ein heilig Wort 
auf dieser Welt in aller Ohren dringt, 
schreckt nicht davor zuriick ein weiser Mann' 
aus Scham die Weisen nehmen an das Joch. 

Dies wurde heute hier von inir bekannt; 
ein heilig Wort, o FUrst, ist hier erklungen. 

Mit Riicksicht darauf mOchte MOnch ich werden; 
denn nicht hab’ ich Gefallen mehr an Liisten." 

Nachdem der Bodhisattva mit diesen Worten von 
dem KOnig die Erlaubnis zum Verlassen der Welt er- 
beten, begab er sich nach dem Himalaya und betatigte 
die Weltflucht der Weisen. Er erlangte die Erkennt- 
nisse und die Vollkommenheiten und ging darauf in die 
Brahmawelt ein. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: ,,DamaIs war der Konig Anairda, der Grofikaufmann 
von Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem heiligen Wort. 


172. Die Erzahlung vom Daddara.^) 

„Wer hat denii nun mit lautem SchaiL^* Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung^ 
auf Kokalika. Zu dieser Zeit namlich rezitierten viele hoch- 
gelehrte Mdnche, wie wemi junge L5wen in der Manosila- 
ebene ihren Schrei ausstofien oder wie wenn sie die himm- 
lische Ganga‘^) herabkommen liefien, inmitten der Mtochs- 

Daddara ist ein Berg im Himalaya; vgk oben S. lo. 

Mit der himmlischen Ganga ist die Milclistrafie gemeint. 
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gemeinde die Lehre.^) Als nun diese die Lehre i*ezitierten, 
dachte Kokalika, da er seine eigene Leere nicht erkannte: 
,,,Auch ich will die Lehre rezitieren.“ Uiid er ging zu den 
M 5 nchen hinein und sagte: ,,Uns beautoagt man nicht 
mit der Rezitation der Lehre. Wenn uns das Los trafe, 
■wurden auch wir sie rezitieren.‘^ So redend waiiderte er 
iiberall herum, ohne von der Monchsgemeinde eine Antwort 
zu erhalten. 

Seine Rede aber ward unter der Monchsgeineiiide be- 
kannt. Die Monche verabredeten sich: ,,Wir wollen ihii 
sogieich auf die Probe stellen‘‘ und sagten zu ihm: ,,Lieber 
Kokalika, rezitiere du heute die Lehre, “ Da er seine Kraft 
nicht kannte, stimmte er zu mit dein Worte: ,,Gut;“ und 
indem er dachte: ,, Heute will ich die Lehre rezitieren,“ 
trank er ihm zusagenden Reisschleiiii , afi Kuchen und ge- 
noB auch ihm zusagende Suppe. 

Als die Sonne untergegangen war und die Zeit zum 
Anhoren der Lehre ausgerufen wurde, versammelte sich 
die Mdnchsgemeinde. Jener zog ein duftendes Unterkleid 
von der Farbe der Kantakuranda-Blume 2) an, nahm ein 
Oberkleid von der Farbe der Kannikara-Blume und ging 
so zu der Monchsgemeinde hinein. Nachdem er die Theras 
begriifit, bestieg er in dem geschmuckten Edelsteinpavillon 
den hergerichteten Lehrsitz, nahm einen bemalten Facher 
und setzte sich nieder, indem er dachte: ,Jetzt will ich 
die Lehre rezitiei'en.^' Da kamen ihm sogieich an seinem 
Leibe die Schweifitropfen hervor und er geriet in Verwir- 
rung, Nachdem er den ersten Vers der vorhergehenden 
Strophe hergesagt, fand er den folgenden nicht.^) Zitternd 
erhob er sich von seinem Sitze, verlieB voll Scham die 
Monchsgemeinde und ging in seine Zelle. Ein hochgelehrter 
Mdnch aber rezitierte an seiner Stelle die Lehre. Von da 
an kannten die MCnche seine geistige Leere. 

Eines Tages nun begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: ,, Freund, zuerst war Koka- 


Bestimmte Lehrstiicke, besonders poetische, wurden aus- 
wendig geleimt und vor der Gemeinde hergesagt; dies bildete 
einen festen Bestandteil der abendlichen Zusammenkiinfte. 

‘^) Dies ist die Pflanze Barleria Cristata. 

'^) Vgl. S. 31, Anm. 2. 

Die Strophen wurden alle mit dem ersten Verse zitiert; 
mit dem folgenden Vers ist also der erste Vers der folgenden 
Strophe gemeint. 
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likas geistige Leere unbekamit; jetzt aber hat ei- sie durch 
sein Geschrei selbst bekannt gemacht." Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung,. ihr Mbnche,. 
habt ihr euch jetzt hier iaiedergelassen?“ Als er zur Ant- 
wort erhielt: „Zu der und der,“ sprach er: ,,Nicht nur 
jetzt, ihr MSnche, ist Kokalika durch sein Geschrei be- 
kannt geworden, sondern auch schon frliher verriet er 
sich durch sein Geschrei." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm. 
der Bodhisattva in einem Lowengeschlechte im Hinia- 
laya-Gebirge seine Wiedergeburt und war Konig xiber 
viele Ldwen. Von einer Anzahl von Lovven umgeben, 
hatte er in der SilberhOhle seinen Aufenthalt. Unweit 
von ihm wohnte in einer Hohle auch ein Schakal. — 
Als nun eines Tages nach dem Regen wieder schdnes 
Wetter eingetreten war, versammelten sich alle Lb wen 
am Eingang zur Hohle des LbwenkOnigs und trieben 
ihre LOwenbelustigungen , indem sie den LOwenruf aus- 
stiefien. Als sie sich so mit Schreien belustigten, stieB- 
auch der Schakal einen Schrei aus. Als aber die Lbwen 
dessen Stimme vernahmen, schSmten sie sich, dafi auch 
der Schakal mit ihnen zusaranien schreie, und schwiegen. 

Als sie so verstummt waren, fragte der Sohn des 
Bodhisattva, ein junger Lowe, seinen Vater: „Vater, 
wdhrend diese Lowen mit Schreien sich nach Lowenart 
belustigten, sind sie aus Scham verstummt, da sie dessen 
Stimme hbrten. Wer ist dieser, der sich durch seine 
Stimme selbst verraten?" Und er sprach folgende erste 
Strophe: 

,,Wer hat denn nun mit lautem Schall 
das Daddaragebirg erfullt, 
daB ihm die Lowen nicht erwidern; 
wer ist denn dieser Tierbesieger?" 

Als der Vater dessen Worte vernahra, sprach er- 
folgende zweite Strophe: 
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,^Das niedrigste von alien Tieren^ 
der Schakal hat geschrien, mein Sohn; 
da seine Herkunft sie verachten, 
sind jetzt verstummt die Lowen alle.“ 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mdnche, verr^t sich Kokalika selbst dui*ch sein 
Geschrei, sondem auch schon frtiher tat er so/‘ die Unter- 
weisung beschlossen hatte, verband er das Jataka mit fol- 
genden Worten: ,,Damals war der Schakal Kokalika, der 
junge Lowe war Rahula, der Lowenkdnig aber war ich/^ 
Ende der Ei'zahlung von Daddara. 


175. Die Erzahlung von dem Affen. 

,„0 Vater, der Brahmanenjangling." Dies erzahlte der 
Meister, da er iin Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Betrtlger. Die Begebenheit wird im Pakinnaka- 
Buche^) im Uddala-Jataka^) berichtet werden. Damals aber 
sprach der Meister: ,,Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, ist 
dieser Mbnch ein Betriiger, sondern auch schon frtiher 
vertibte er Betrug wegen eines Feuers." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
■der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie in einem Dorfe 
■des Kdnigreiches Kasi seine Wiedergeburt. Als er heran- 
gewachsen war und zu Takkasila die Wissenschaften er- 
lernt hatte, grundete er sich einen Hausstand. Seine 
Brahmanin gebar ihm einen Sohn; als dieser so alt 
war, dafi er hin und her laufen konnte, starb sie. Nach- 
dem der Bodhisattva ihren Leichnam verbrannt hatte, 
dachte er: „Was soli ich jetzt noch im Hause wohnen 
.bleiben?“ Und er nahm seinen Sohn und sprach: „Wir 

b Dies ist das 14. Buch des Jatakara. 
b Jataka 387; bei Fausboll Band IV, S. 297—304, 
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wollen die Welt verlassen." Darauf verliefi er die Schar 
seiner Verwandten und Freunde, die Tranen im Auge 
batten, begab sich mit seinem Sohne nach dem Himalaya 
und betatigte dort die Weltflucht der Weisen. Er lebte 
daselbst und nahrte sich von den Wurzeln und Frttchten 
der Baume. 

Als es nun eines Tages zur Regenzeit stark regnete, 
ziindete er einige feste Hslzer^) an und legte sich, urn 
sich am Feuer zu warmen, auf seine Lagerbank. Sein 
Sohn, der Asketenknabe , setzte sich auch nieder, die 
Fufie seines Vaters reibend. — Ein Waldaffe aber, der 
von der Kalte gequalt wurde, sah das Feuer in der 
Laubhatte. Er dachte: „Wenn ich da hineingehe, so 
werden sie rufen: ,Ein Affe, ein Affe‘, und werden mich 
schlagen und hinausstofien. Auf diese Weise werde ich 
mich nicht am Feuer warmen kbnnen. Ich kenne aber 
eine List. Ich will ein Asketengewand nehmen, sie 
dadurch tauschen und auf diese Weise hineinkommen." 
Darauf bekleidete er sich mit dem Bastgewande eines 
verstorbenen Asketen, nahm dessen Korb und seinen 
Hakenstock und stellte sich gebhckt neben die Tiir der 
Laubhutte neben eine Facherpalme. Als der Asketen- 
knabe ihn sah, merkte er nicht, da6 es ein Affe war, 
sondern er dachte: ,,Ich will dem Asketen sagen, dafi 
ein hochbetagter Asket von der Kalte gequalt gekom- 
men ist um sich am Feuer zu warmen; dann will ich 
ihn in die Laubhutte einlassen und ihn sich warmen 
lassen.“ Und zu seinefn Vater gewendet, sprach er 
folgende erste Strophe: 

„0 Vater, ein Brahinanenjungling^) 

steht an den Palmbaum angelehnt. 

q Damit ist meist das Khadira-Holz (= Akazienholz) gemeint. 

q Der Knabe spricht von einem „j£ingling“, obwohl er ihn 
gerade vorher als bochbetagt bezeichnet hatte. 
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Da dieses unser Hauschen ist, 
wohlan, so lassen wir ihn ein." 

Als der Bodhisattva die Worte seines Sohnes ver- 
nahm, stand er auf, stellte sich an die Tur der Laub- 
hotte und sah nach. Da merkte er, dafi jener ein Affe 
war, und er sagte: „Mein Sohn, Menschen haben kein 
solches Antlitz. Dies ist ein Affe; man darf ihn nicht 
hereinrufen." Nach diesen Worten sprach er folgende 
zweite Strophe; 

„Nicht rufe ihn herein, mein Sohn, 
er richtet sonst das Haus zugrunde. 

Ein solches Antlitz pafit doch nicht 
zu einem loblichen Brahinanen." 

Darauf ergriff der Bodhisattva einen Feuerbrand, 
warf ihn nach jenem mit den Worten: „Was stehst 
du da?“, und vertrieb ihn damit. Der Affe warf die 
Bastgewander ab, erklomm einen Baum und fliichtete 
in das Gehdlz. Der Bodhisattva aber betatigte die vier 
Vollendungen und gelangte danach in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damalige Affe war dieser betrUgerische MOnch, der Asketen- 
knabe war Rahula, der Asket aber war ich.“ 

Elide der Erzahlung von dem Affen. 


174:. Die Erzahlung von dem verrdterischen 

Affen. 

„Wir gaben dir, o Afte, soviel Wasser.^^ Dies erz^hlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Bezieliung 
auf Devadatta. Eiiies Tages namlich , als die Monche in 
der Lehrhalle safien, erzahlten sie von der Undankbarkeit 
und der verrMerischen Gesinnung des Devadatta. Da sprach 
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der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Mfinche, ist Devadatta 
undankbar und verraterisch , sondem auch friiher schon 
war er ebenso." Und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahtn 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie in einem Dorfe 
des Reiches Kasi seine Wiedergeburt. Nachdem er 
herangewachsen war, begrundete er einen Hausstand. 

Zu dieser Zeit war im Reiche Kasi an der grofien 
Heerstrafie ein defer Brunnen, in den man nicht hinab- 
steigen konnte. FOr die Tiere schopften die Leute, die 
des Weges kamen, um sich damit ein Verdienst zu er- 
werben Wasser mit einem Kruge, der an einem langen 
Seile befestigt war , fullten es in einen Trog und gaben es 
den Tieren zu trinken. Auf alien Seiten war der Ort 
von Wald umgeben, in dem sich viele Affen aufhielten. 

Nun hbrte einmal auf dieser Strafie fur zwei oder 
drei Tage der Menschenverkehr auf. Die Tiere be- 
kamen kein Wasser. Ein Affe, der von Durst gequalt 
war, blieb in der Nahe des Brunnens, nach Wasser 
suchend. Da kam der Bodhisattva aus irgend einem 
Anlasse dieses Weges gegangen. Als er dorthin kam, 
schdpfte er Wasser, trank und wusch sich HSnde und 
Fafie. Als er so dastand, sah er den Affen. Er merkte, 
dafi jener durstig war; deshalb holte er Wasser herauf, 
fullte damit den Trog und liefi ihn trinken. Danach 
legte er sich um auszuruhen^) am Fufie eines Baumes 
nieder. 

Nachdem der Affe das Wasser getrunken, setzte 
er sich unweit nieder und erschreckte den Bodhisattva, 
indem er eine Affenfratze schnitt. Als der Bodhisattva 
sein Gebaren bemerkte, sagte er: „He, du boser Affe, 

Rouse iibersetzt merkwiirdigerweise „to see what creature 
would do*‘. 

A 

D u t o i t , Jataicam. II. ^ 
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ich gab dir viel Wasser, als du vom Durst gequalt 
warst, und jetzt schneidest du mir eine Afifenfratze. Ja, 
zwecklos ist die Hilfe, die man einem BSsen gewShrt." 
Und nach diesen Worten sprach er folgende erste 
Strophe; 

„Wir gaben dir, o Affe, soviel Wasser, 

als du verbrannt von Hitze, durstgequalt. 

Nachdem du jetzt getrunken, spottest du^); 

mit Bbsen nicht sich einlassen ist besser." 

Als der verrSterische Affe dies hbrte, erwiderte er: 
„Du meinst, damit sei die Sache erledigt. Jetzt werde 
ich meinen Kot auf deinen Kopf fallen lassen und mich 
dann fortmachen. “ Und er sprach folgende zweite Strophe : 

„Hast du gehort, hast du gesehen 
je einen tugendhaften Affen? 

Jetzt werd’ ich dich mit Kot besudeln; 
von solcher Art ist unsre Tugend." 

Da der Bodhisattva dies hdrte, stand er auf und 
begann fortzugehen. In diesem Augenblicke sprang 
der Affe auf, setzte sich auf einen Zweig und liefi, wie 
wenn er eine Guirlande herablassen wollte, seinen Kot 
auf .das Haupt von jenem fallen. Dann stiefi er ein 
Geschrei aus und verschwand im Walde. Der Bodhi- 
sattva aber wusch sich und ging dann seines Weges 
weiter. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mdnche, sondern auch friiher schon erkannte 
Devadatta die Wohltat nicht an, die ich ihm erwiesen," 
diese Unterweisung beschlossen hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war der Affe Devadatta. 
der Brahmane aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem verrSterischen AfiFen. 


q Wdrtlich: Du gibst den Laut „kiki“ von dir. 
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175. Die Erzahlung von dem Sonnen- 
anbeter. 

„Wahrhaftig, unter alien Wesen." Dies erzahlte der 
Meister, da ei' im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen betriigerischen Mbnch. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie wiedergeboren. Nachdem er herangewachsen 
war und zu Takkasila die Wissenschaften erlernt hatte, 
betatigte er die Weltflucht der Weisen. Er erlangte 
die Erkenntnisse und dieVollkommenheiten und wohnte, 
von einer grofien Asketenschar urageben, als Lehrer 
der Schar im Himalaya. Nachdem er dort lange ge- 
weilt, stieg er um sich mit Salz und Saurem zu ver- 
sehen vom Berge herunter und nahm in der Nahe von 
einem Dorfe in einer Laubhiitte seine Wohnung. 

Als aber die Asketenschar sich entfernt hatte um 
Almosen zu sammeln, kam ein gieriger Affe nach der 
Einsiedelei, machte in der LaubhUtte ein Durcheinander, 
gofi das Wasser aus den Wassergefafien aus, zerbrach 
die Kriige und machte seinen Unrat in dem Feuerhause. 
— Nachdem nun die Asketen dort die Regenzeit ver- 
bracht batten, verabschiedeten sie sich von den Be- 
wohnern des benachbarten Dorfes, indem sie sagten: 
,Jetzt ist im Himalaya wieder eine liebliche Fulle von 
Bltiten undFriichten; wir wollen dorthin zurOckkehren." 
Die Leute erwiderten; „Ihr Herren, morgen wollen 
wir mit Almosenspenden nach der Einsiedelei komraen; 
wenn ihr diese verzehrt habt, so geht." Und am nachsten 
Tage nahmen sie viele feste und flussige Speise mit 
und gingen dorthin. 

Als der AfFe sie sah, dachte er bei sich; „Wenn 

ich die Leute durch eine BetrOgerei fiir mich gewinne, 

6 * 
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werde icli sie veranlassen auch mir feste und flussige 
Speise zu bringen." Und als ob er den Asketenwandel 
fuhrte, als ob er tugendhaft geworden ware, stellte er 
sich unweit von den Asketen bin, indem er die Sonne 
anbetete. Da die Leute ihn sahen, sagten sie: „Wer 
bei Tugendhaften wohnt, wird selbst tugendhaft;'* und 
sie sprachen folgende Strophe: 

yWahrhaftig, unter alien Wesen 
befinden sich auch Tugendreiche. 

Den Affen seht, den elenden; 
der Sonne bringt Verehrung er.“ 

Als der Bodhisattva sah, wie die Leute so dessen 
Tugend riihmten, entgegnete er: „Da ihr den tugend- 
haften Wandel dieses gierigen Affen nicht kennt, seid 
ihr liber einen unpassenden Gegenstand befriedigt." 
Und er sprach folgende zweite Strophe: 

„Nicht ist bekannt euch sein Verhalten; 
ihr lobt ihn, weil ihr ihn nicht kennt. 

Das Feueropfer stSrte er; 
zerbrochen hat er uns den Krug." 

Als die Leute inerkten, dafl der Affe ein Betrilger 
sei, nahmen sie Erdklumpen und Knvittel und schlugen 
ihn damit; darauf gaben sie der Asketenschar das Al- 
mosen. Die Asketen aber kehrten in den Himalaya 
zuriick und gelangten spater, in ununterbrochene Ekstase 
versunken, in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der Affe dieser Betriiger, die As- 
ketenscliar war die Buddhagemeinde, der Lehrer der Schar 
aber war icli." 

Ende der Erzahlung von dem Sonnenanbeter. 
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176. Die Erzahlung von der HandvoU 
Erbsen. 

„Eiii Tor ftirwahr ist dieser auf des Baumes Zweigen.^^ 
Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, 
mit Beziehung auf den Konig von Kosala. Zu einer Zeit 
namlich emporte sich zur Regenzeit das Grenzland des 
Kdnigs von Kosala. Die dort stehenden Truppeii schlu- 
gen zwei oder drei Schlachten. Als sie ihre Feinde nicht 
besiegen konnten, scliickten sie dem Konige eine Botschaft. 
Der Konig verlieB zur Unzeit wahrend der Regenzeit seine 
Stadt mid schlug in der Nahe des Jetavana ein Lager. Da 
dachte er bei sich: ,,Ich bin zur Unzeit fortgezogen. Die 
Hdhlen, die Ritzen usw. sind mit Wasser gefQllt, die 
StraBe ist schwer zu gehen. Icli will zum Meister hingehen. 
Dieser wird mich fragen: ,Woiun gelist du, o Gi-oBkOiiig?‘ 
Dann werde ich ihm die Sache erzahlen. Der Meister^ aber 
ist giinstig gegen mich gesinnt nicht nur um der Zukunft 
willen, sondern er ist mir auch fur die Gegenwart gunstig. 
Wenn deshalb mir bei meinem Wegzuge eine Schadigung 
droht, so wird er sagen: ,Es ist nicht die rechte Zeit, o - 
GroBkonig‘; wenn aber ein Nutzen daraus entspriiigt, so 
wird er schweigen." Und er ging in das Jetavana hinein, 
begrtiBte den Meister und setzte sich ihm zur Seite. 

Der Meister fragte: „Holla, warum kommst du zur 
ungewohnten Zeit, oGro6konig?“ Dieser erwiderte: „Herr, 
ich bin ausgezogen urn mein Grenzland zu unterwerfen 
und bin hierher gekommen, da ich dachte: ,Ich will zuerst 
Euch begriifien und dann gehenS^* Darauf sprach der 
Meister: „Auch fruher schon h6rten Gi"ofikonige , als ihr 
Heer auszog, auf die Stimme der Weisen und unterlieBen 
den Auszug wahrend der uiigunstigen Zeit.“ Und nach 
diesen Worten erzahlte er, von jenem gebeten, folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war der 
Bodhisattva sein Ratgeber in den weltlichen Dingen 
und in den Tugenden und war sein st^ndiger Minister. 
— Es emp5rte sich aber das Grenzland des Konigs 
und die Grenztruppen schickten eine Botschaft. Der 
Konig zog zur Regenzeit aus und schlug in einem 
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Parke sein Lager auf. Der Bodhisattva aber stand 
neben dem Kbnige. 

Zu der Zeit brachte man getrocknete Erbsen fiir 
die Pferde herbei und schtittete sie in einen Trog. Da 
stieg einer von den Affen im Parke vom Baume herab 
und nahm Erbsen dort weg. Er fiillte daniit seinen 
Mund und nahm die HSnde voll; dann sprang er in die 
Hohe, setzte sich auf seinen Baum und begann zu essen. 
Wahrend er aber a6, fiel aus seiner Hand eine Erbse 
zur Erde. Da warf er alle Erbsen, die er im Munde 
und in den Handen hatte, weg, stieg vom Baume her- 
unter und suchte nach dieser einen Erbse. AIs er sie 
nicht fand, stieg er wieder auf den Baum hinauf und 
setzte sich betrubt und verdriefilich wie einer, der tau- 
send in einem Prozesse verloren, auf einen Ast des 
Baumes. 

AIs der KSnig sah , was der Affe tat, redete er den 
Bodhisattva an und fragte: „Freund, warum hat denn 
der Affe dieses getan?" Der Bodhisattva erwiderte: 
„0 GrofikOnig, Unkluge und Toren nur handeln so, 
dafi sie das Viele unberiicksichtigt lassen und das 
Wenige beriicksichtigen." Und darauf sprach er fol- 
gende erste Strophe: 

„Ein Tor fiirwahr ist dieser auf des Baumes Zweigen, 
nicht wohnt, o Vclkerfhrst, ihm Klugheit inne; 
die gauze Handvoll Erbsen lafit er fallen 
und sucht nach einer, die zu Boden fiel." 

Nach diesen Worten ging der Bodhisattva aber- 
mals zu ihm hin und sprach, zum Kenig gewendet, fol- 
gende zweite Strophe: 

„Auf diese Art, o Kbnig, werden 
auch wir und alle, die zu gierig, 
des Wen 'gen wegen viel ver Keren, 
dem Affen gleich mit seiner Erbse." 
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Als der KCnig seine Worte vernommen, kehrte er 
von da zurUck und zog wieder nach Benares. Die 
Rauber aber, die gehort batten, der KCnig babe die 
Stadt verlassen um die Rauber zu vernicbten, zerstreuten 
sich nacb alien Seiten. 

Auch in der Erzahlung aus der Gegenwart liefen die 
Rauber davon, als sie horten, der Konig von Kosala ziehe 
gegen sie. Als aber der Konig die Unterweisung des 
Meisters vernommen, erbob er sich von seinem Sitze, 
grufite ihn, umwandelte ihn von rechts und kehrte nach 
Savatthi zurtick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das^ Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Konig Ananda, der weise Minister aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Handvoll Erbsen. 


177. Die Erzahlung von dem Tinduka- 

Baume.^) 

„Von Bogentragern , Kochertragern.** Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweiite, mit Beziehung 
auf die Vollendung in der Einsicht. Als namlich der Meister 
so wie im Mahabodhbjataka^) oder wie im Ummagga- 
Jataka^) den Ruhm seiner Einsicht preisen h5rte, sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist der Vollendete ein- 
sichtsvoll, sondem auch friiher schon war er einsichtsvoll 
und in den Listen erfahren." Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Affengeschlechte seine Wiedergeburt 
und hielt sich umgeben von achtzigtausend Affen im 
Himalaya-Gebirge auf. In der Nahe davon war ein 

Dies ist der Baum Diospyros Embryopteris. 

-) Das 528. Jataka; bei Fausboll Band V, S. 227—246. 

®) Dies ist das meist Mahaummagga-Jataka genannte Jataka 
546; bei Fausboll Band VI, S. 329—478. 
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Grenzdorf; das wurde manchmal bewohnt und manch* 
mal war es menschenleer. In der Mitte dieses Dorfes 
aber stand ein Tinduka-Baum mit ausgebreitetem Laub- 
dach imd voll sOfier Fruchte. Wenn nun das Dorf 
menschenleer war, kamen die Affen und afien von 
seinen Friichten. 

Zu einer andern Zeit aber, als der Baum wieder 
Frtichte trug, wurde dies Dorf von Menschen bewohnt; 
es war von einer Umzaunung aus Bambusrohr umgeben 
und durch Tore geschQtzt. Jener Baum stand da mit 
Zweigen, die von der Last der Fruchte gebeugt waren. 
— Nun dachte die Affenschar; „Wir verzehrten fruher 
in dem Dorfe so und so die Tinduka-Friichte. Hat 
jetzt dieser Baum wieder Fruchte oder nicht? 1st das 
Dorf wieder bewohnt oder nicht?" Als sie aber so bei 
sich ilbeiiegt batten, schickten sie einen Affen fort mit 
dem Auftrage; „Gehe und erkunde die Beschaffenheit." 
Er ging hin und merkte, dafi der Baum voll von Fruch- 
ten und das Dorf dicht bewohnt sei; und er kehrte 
zuriick und meldete es. Als die Affen hoi'ten, der 
Baum habe wieder Fruchte, dachten sie: „Wir werden 
die siifien Tinduka-Friichte essen;" und voll Mut teilten 
viele Affen dem AffenfUrsten die Sache mit. Der Affen- 
ftlrst fragte: „Ist das Dorf bewohnt oder unbewohnt?" 
Sie antworteten: „Es ist bewohnt, o FUrst." Jener 
fuhr fort: „Darum soil man nicht dorthin gehen; denn 
die Menschen kennen viele Listen." Die Affen aber 
erwiderten: „0 FOrst, wenn sich die Menschen zurtick- 
gezogen haben, zur Zeit der Mitternacht werden wir 
die Fruchte verzehren." Und in Menge gingen sie weg, 
nachdem sie vom Affenfursten die Erlaubnis erhalten, 
und stiegen vom Himalaya hinab. Sie legten sich auf 
einen gro6en Stein unweit des Dorfes, indem sie war- 
teten, bis die Leute sich zuriickgezogen batten. Als 
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dann die Menschen wahrend der mittleren Nachtwache 
in Schlaf gesunken waren, stiegen die Affen auf den 
Baum und verzehrten die Frilclite. 

Ein Mann aber hatte um ein Bedtirfnis zu befrie- 
digen sein Hans verlassen und war in die Mitte des 
Dorfes gegangen; da sah er die Affen und teilte dies 
den anderen mit. Viele Leute bewaffneten sich mit 
Bogen und KOcher, nahmen mancherlei Waffen in die 
Hand und ergriffen Erdklumpen, Stocke u. dgl. ; und 
indem sie dachten: „Wenn der Morgen dammert, wollen 
wir die Affen fangen," stellten sie sich rings um den 
Baum auf. 

Als die achtzigtausend Affen die Leute sahen, dach- 
ten sie, von Todesfurcht erfafit: „Es gibt filr uns keine 
Rettung mehr aufier bei dem Affenfiirsten." Und sie 
gingen zu ihm hin und sprachen folgende erste Strophe: 
„Von Bogentragern , KOchertragern, 
von Leuten, welche Schwerter schwingen, 
sind wir umringt auf alien Seiten; 
wie wird uns Rettung wohl zu teil?“ 

Da der Affenfiirst Hire Worte vernahm, trostete er 
die Affen mit folgenden Worten: „Fttrchtet euch nicht! 
Die Menschen haben viele Geschafte. Jetzt ist die 
mittlere Nachtwache; wahrend sie aber dastehen um 
uns zu toten, wollen wir ihnen eine andre Arbeit geben, 
die sie in ihrem Vorhaben hindern soli." Und nach 
diesen Worten sprach er folgende zweite Strophe; 

„Ja, diesen Vielbeschaftigten 
werd’ jetzt ein neu Geschaft zu teil. 

Der Baum bleibt unser Eigentum; 
ihr sollt noch seine Friichte essen." 

So trbstete das groBe Wesen die Affenschar. Wenn 
sie aber diesen Trost nicht angenommen hatten, waren 
alle mit gebrochenem Herzen urns Leben gekommen. 
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Nachdem aber das grofie Wesen so die Affenschar 
getrSstet, sprach er; „Rufet alle Affen herbei." Als 
siedieselben herbeiriefen, fanden sie nicht seinen Neflfen, 
einen Affen namens Senaka, und teilten ihm mit: „Se- 
naka ist nicht zur Affenschar gekommen," Der Bodhi- 
sattva erwiderte: „Wenn Senaka nicht mitgekommen 
ist, so furchtet euch nicht; jetzt wird er euch Rettung 
bringen." — Senaka aber hatte geschlafen, als die Affen- 
schar aufbrach; da er spater erwachte und keinen sah, 
folgte er ihren Spuren. Dabei sah er die Menschen 
und erkannte, dafi die Affenschar in -Gefahr schwebe. 
— Eine alte Frau hatte am Ende des Dorfes in einem 
Hause ein Feuer angeziindet und war dabei eingeschla- 
fen; zu der ging er hin und nahm einen Feuerbrand, 
wie wenn er ein Dorfknabe wkre. Dann stellte er sich 
in die Windrichtung und ztindete damit das Dorf an. 
Die Leute liefien sogleich von den Affen ab und eilten 
davon um das Feuer zu Idschen. So entkamen ihnen 
die Affen mit Hilfe des Senaka. Sie nahmen noch 
mehrere Friichte mit sich und machten sich davon. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisiuig beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgendeii Worten: „Da- 
mals war der Neffe Senaka Mahanama Sakka^), die AfFen-^ 
scharwar dieBuddhagemeinde, der Affenfurst aber war ich.“ 

Ende der Erzhblung von dem Tinduka-Baume. 


178. Die Erzahlung von der Schildkrdte. 

„Wo ich geboren und erzogen." Dies erzahlte der 
Meister, da er iin Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 


3 ) Vgl. Band I, S. 50. 
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eine Befreiung von der Sclilangenliauchkrankheit.i) Zu Sa- 
vatthi namlich entstand in einer Familie die Schlangenhauch- 
krankheit. Da sprachen dieEItern zu ihremSohne: „Lieber, 
bleibe nicht in diesem Hause, sondern durchbrich die Mauer 
und entflielie. Bewahre dir das Leben, indem du irgend 
wo andersiiin gehst. Wenn du dann zuriickkehrst, so ist 
an dieser Stelle ein grower Schatz; den sollst du heben^ 
daiiiit eine Familie begriinden und so in Frieden leben." 
Als der Sohn dies horte, stimmte er ihren Worten bei^ 
durchbrach die Mauer und entfloh. Als bei ihm die Krank- 
licit aufgehort hatte, kehrte er zuriick, hob den grofien 
Schatz und lebte im Hause. 

Fines Tages nun liefi er zerlassene Butter, Sesam5l 
u. dgl. sowie Kleider, Gewander u- a. mitnehmen und be- 
gab sich nach dein Jetavana^ wo er den Meister grufite 
und sich niedersetzte. Nachdem der Meister mit ihm 
freundliche Worte gewechselt, fragte er: „Wir haben ge- 
hort, dafi in eurem Hause die Schlangenhauchkranklieit 
aufgetreten ist; wodurch bist du davon befreit worden?" 
Jener erzahlte die Begebenheit. Darauf sprach der Meister: 
„Auch frixher schon, o Laienbruder, als eine Lebensgefahr 
entstand, mufiten diejenigen sterben, die in ihrem Hause 
wohnen blieben und nicht anderswohin gingen; die anderen 
aber, die dort nicht blieben, sondern anderswohin gingen, 
blieben am Leben." Nach diesen Worten erzahlte er, 
von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einem Dorfe in einer Topferfamilie 
wiedergeboren. Er betrieb das Topferhandwerk und 
ernahrte damit Frau und Kinder. — Damals aber be- 
fand sich in nSchster Nahe des grofien Stromes von 
Benares ein grofier See. Zur Zeit, da er viel Wasser 
hatte , vereinigten sich seine Ge wasser mit dem Strome; 


Dies ist die w5rtiiche Bedeutung des betr. Paliwortes. 
Rouse faht es auf als Malaria, die in einigen Gegenden als vora 
Schlangenatem herriihrend betrachtet wird. Jedenfalls ist diese 
Deutung stichhaltiger als die andre Vermutung von Rouse, 
wonach eine Art Cholera gemeint sei, denn „ahi", das auch den 
Nabel bedeute, konne vieileicht von den DSrmen gebraucht sein- 
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wenn aber das Wasser abgenommen hatte, war er von 
ihm getrennt. Die Fisclie und Schildkr6ten aber wufiten, 
in diesem Jahre werde es eine starke Regenzeit geben, 
in diesem Jahre eine schwache. 

Nun merkten einmal die in diesem See Iiausenden 
Fische und Schildkr5ten, dafi es in diesem Jahre eine 
schwache Regenzeit geben werde; als darum sein Wasser 
mit dem des Flusses vereinigt war, verliefien sie den 
See und gingen in den FIuB. Eine Schiidkrote aber 
dachte: „Dies ist der Ort, wo ich geboren bin, wo ich 
heranwuchs, wo meine Eltern wohnten; ich kann ihn 
nicht verlassen." Und sie ging nicht in den Flufi. 

Zur Zeit der Hitze aber ging daselbst das Wasser 
aus. Die Schiidkrote grub an der Stelle, wo der 
Bodhisattva seinen Lehm zu holen pflegte, ein Loch 
und kroch hinein. Da kam der Bodhisattva dorthin um 
Lehm zu holen und grub mit einem groBen Spaten 
die Erde auf. Dabei zerbrach er der Schiidkrote den 
Rilcken , hob sie wie einen Klumpen Lehm mit dem 
Spaten in die HShe und warf sie auf den Boden. 
Schmerzgepeinigt sagte die SchildkrSte: „Da ich meine 
Wohnung am gewohnten Platze nicht aufzugeben ver- 
mochte, bin ich so ins Verderben gesturzt." Und kla- 
gend spradi sie folgende Strophen: 

„Wo ich geboren und erzogen, 
in diesem Sumpfe blieb ich wohnen; 
doch dieser Sumpf hat ins Verderben 
gestiirzt mich, hat mich krank gemacht. 

Drum sprech’ zu dir ich, Erdzerbrecher ^) ; 
hOr’ zu, was ich dir sagen will. 

Das Paliwort „bhaggava“ ist vom Kommentator lediglich 
als Anrede an den Topfer erklart, was auch Rouse anninimt. 
Da die Ableitung von skrt. bhrgu keinen Sinn gibt, kommt es 
wohl von der Wurzel bhag = zerbrechen; eine Bedeutung, die 
auf die Tatigkeit des Tdpfers leicht anwendbar ist. 
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Wenn man in einem Dorfe oder 
in einem Walde glticklich lebt, 
da ist der Ort, wo man geboren, 
wo man erzogen, ftir den Weisen. 

Wo ihm das Leben winkt, dort weil’ er; 
nicht bringe ihm sein Haus Verderben." 

Wahrend so die Schildkrbte immer mit dem Bodhi- 
sattva sprach, verschied sie. Der Bodhisattva aber 
nahm sie, liefi alle Bewohner des Dorfes zusammen- 
kommen und sprach um die Leute zu ermahnen fol- 
gendermafien; „Seht diese Schildkrote! Zur Zeit, da 
die anderen Fische und Schiidkroten sich nach dem 
grofien Strome begaben, vermochte sie es nicht Ober 
sich ihre Wohnung am gewohnten Orte aufzugeben. 
Sie ging nicht mit den anderen, sondern grub sich an 
der Stelle, wo ich meinen Lehm zu holen pflege, ein Loch 
und legte sich dort nieder. Als ich aber Lehra holte, 
zerschmetterte ich ihr mit meinem grofien Spaten den 
Riicken und warf sie wie einen Klumpen Lehm auf die 
Erde. Sie gedachte an das, was sie getan, aufierte 
ihren Jammer in zwei Strophen und starb darauf. — 
So ist diese Schildkrote, da sie am gewohnten Orte 
ihre Wohnung behielt, zugrunde gegangen. Ihr aber, 
werdet nicht dieser Schildkrote ahnlich! Von nun an 
denkt nicht mehr: ,Mein ist die Gestalt, mein der 
Laut, mein der Geruch, mein der Geschmack, mein 
die Bertlhrung, mein der Sohn, mein die Tochter, mein 
die bestimmte Zahl von Sklaven und Sklavinnen, mein 
das kOstliche Gold*; haltet dies nicht fest mit Lust und 
Befriedigung. Ein jedes Wesen bewegt sich in den 
drei Existenzen.** i) 

Die drei Existenzen sind: die sinnliche Existenz, die kdrper- 
iiche Existenz und die unkdrperliche Existenz. Die beiden erste- 
ren gehdren zusammen und umfassen alle Existenzen aufier 
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So gab er mit Buddha-Anmut viel Volks eine Er- 
mahnung. Diese Ermahnung aber breitete sich tiber 
den ganzen Jambu-Erdteil aus und blieb siebentausend 
Jahre in Geltung. Viel Volks beharrte bei der Ermah- 
nung des Bodhisattva und gelangte, nachdem es gute 
Werke wie Almosengeben u. dgl. verrichtet hatte, in , 
den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Lehruntei-weisung beendigt 
und die Walirheiten verkiindigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung von 
den Wahrheiten aber gelangte jener Sohn aus guter Familie 
zur Frucht der Bekehrung); „Damals war die SchildkrOte 
Ananda, der TOpfer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Schildkrote. 


179. Die Erzahlung von Satadhamma. 

„Das wen’ge Weggewoi*fene.“ Dies erzahlte der Meister, 
<Ja er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die eiu- 
undzwanzig Arten des unrechten Erwerbs. Zu einer Zeit 
namlich verschaifteii sich viele Mdnche ihren Lebensunter- 
halt durch arztliche Tatigkeit, durch Botendienste, durch 
Besorgen von Auftragen^), durch Lauierdienste , durch 
gegenseitiges Almosengeben und durch noch andere von 
dien einundzwanzig Arten des unrechten Erwerbs. Davon 
wird im Saketa-Jataka 2) gesprochen werden. 

Als aber der Meister erfuhr, dafi sie auf diese Weise 
sich ihren Lebensunterhalt erwarben, dachte er: „Jetzt 

.denen in den unkorperlichen Brahmawelten ; vgl. „Leben des 
Buddha“, S. 357. 

Bas Wort „pahena“ kann bier nicht die gewohnliche Be- 
deutung ,,Geschenk“ haben, sondern es mufi einen ahnlichen 
.Sinn geben wie die Worter vor und nach ihm. Rouse lafit das 
Wort uniibersetzt. 

Diesen Namen fiihrt das 68. und das 237. Jataka, Das 
erstere ist iibersetzt Band I, S. 283—285, das letztere steht bei 
Fausbesll Band 11 , S. 234—275. Doch fehlt in beiden eine Be- 
.ziehung auf diese Geschichte. 
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verscliafFen sich viele MOnche durch unrechten Ei'werb ihren 
Lebensunterhalt. Wenn sie sich abei* auf diese Weise ihren 
Lebensunterhalt verschaffen^ werden sie von der Existenz 
als Damon oder als biifiender Geist nicht loskommen, als 
Lasttiere werden sie wiedergeboren werden, in der H5lle 
werden sie ihre Wiedergeburt finden. Zu ihrem Glucke, 
zu ihrem Heile mufi ich ihnen eine Lehrunterweisung geben, 
die von sich aus versttodlich und erklarlich ist." — Und 
er liefi die Gemeinde der Mbnche zusammenrufen und 
sprach: „Ihr M5nche, ihr dxirft nicht durch die einund- 
zwanzig Arten unrechten Erwerbs euch die HilfsmitteD) 
verschafFen. Ein Almosen namlich, das durch unrechten 
Erwerb einem zu teil word, gleicht einer gliihenden Eisen- 
kugel; es ist dem Halahala-Gift ahnlich. Dieser unrechte 
Erwerb ist doch fiir die Schuler der Buddhas und der Pacceka- 
Buddhas tadelnswert und ver^chtlich. Ein Almosen, das 
durch unrechten Erwerb einem zu teil wird, bringt keine 
Freude und keine Befriedigung. — Ein auf solche Weise 
erworbenes Almosen gleicht in meiner Lehre einer Speise, 
die ein Candala^) weggeworfen; sein Genufi ist wie der 
Genufi der von dem Candala weggeworfenen Speise durch 
den jungen Brahmanen Satadhamma/‘ Darauf erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in der Klasse der Ca^idalas wieder- 
g-eboren. Als er herangewachsen war, machte er ein- 
mal aus ii'gend einem Grande eine Reise, wobei er 
Reiskorner als Proviant und einen Speisekorb mitnahm. 
— Zu dieser Zeit lebte zu Benares ein junger Brahmane, 
Satadhamma mit Natnen, der aus einer begtiterten Brah- 
manenfamilie des Nordens stammte.- Auch er machte 
aus irgend einem Grande eine Reise, nahm jedoch 
weder Reiskorner noch einen Speisekorb mit. Die beiden 
trafen auf der Heerstrasse zusammen. Der junge Brah- 
maue fragte den Bodhisattva: „Aus welcher Kaste bist 
du?" Er antwortete: „Ich bin ein und fragte 

VgL Band I, S. 308, Anm, i. 

So heifien in den baddhistischen Texten die Angehdrigen 
tder niedrigsten Kaste. 
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den jungen Brahmanen ; „ Aus welclier Kaste bist denn 
du?" Der andre erwiderte: „Ich bin aus einer Brah- 
manenfamilie des Nordens." „Gut, gehen wir,“ sagten 
sie und setzten zusammen den Weg fort. 

Zur Zeit des FrUhniahls setzte sich der Bodhisattva 
an einer Stelle, wo Wasser bequem zur Hand war, 
nieder, wusch sich die Hande, OfFnete den Speisekorb und 
sprach zu dem jungen Brahmanen: „I6 vonderSpeise!" 
Doch der andre sagte: „He, du Capdala, ich brauche 
keine Speise." Der Bodhisattva versetzte: „Gut;“ darauf 
tat er ohne die Speise aus dem Speisekorb auszuschtltten, 
soviel wie er selbst verzehren wollte, auf ein Blatt, 
band den Speisekorb wieder zu und stellte ihn beiseite. 
Dann afi er, trank Wasser, wusch sich Hhnde und 
Fufie und sagte darauf, indem er die Reiskorner und 
den Rest der Speise mitnahm: „Wir wollen gehen, 
junger Brahmane." Damit machten sie sich auf den 
Weg. 

Nachdem sie den ganzen Tag gegangen waren, 
badeten sie beide am Abend an einer Stelle, wo das 
Wasser bequem zu erreichen war, und stiegen dann 
wieder aus dem Wasser. Der Bodhisattva liefi sich an 
einer passenden Stelle nieder, offnete seinen Reisekorb 
und begann zu essen ohne erst den jungen Brahmanen 
zu fragen. Der junge Brahmane , der durch den Marsch 
wahrend des ganzen Tages mtlde und hungrig gewor- 
den war, stand wartend dabei, indem er dachte: „Wenn 
er mir Speise gibt, werde ich essen." Der andre aber 
afi immer zu ohne ein Wort zu sagen. Nun kam dem 
jungen Brahmanen folgender Gedanke: „Dieser Can- 
dala ifit alles auf ohne mir etwas zu sagen. Ich mufi 
ihn anbetteln, dann von dem erhaltenen Almosen das 
Aufiere der tibriggelassenen Speise entfernen und den 
Rest verzehren." 


97 


So tat er und verzehrte die tibriggebliebene Speise. 
Sobald er sie aber verzehrt hatte, dachte er: „Ich babe 
etwas getan, das meiner Kaste, meiner Herkunft, meiner 
Familie, meinem Range nicht entspricht; ich babe die 
von einem Angehorigen der untersten Kaste tibrig- 
gelassene Speise verzehrt." Und es befielen ihn schwere 
Gewissensbisse. Sogleich kana ihm die Speise mit Blut 
vermischt wieder zum Munde heraus. In seinem grofien 
Schmerze klagte er: „Ach um einer Kleinigkeit willen 
babe ich eine unziemliche Tat begangen;" und er sprach 
folgende erste Strophe: 

„Das wen’ge Weggeworfene, 
auch das gab er uns nur mit Miihe, 

Aus der Brahmanenkaste stamm’ ich; 
was ich verzehrt, mufit’ ich erbrechen." 

Nachdem der junge Brahmane so gejammert, dachte 
er: „Was soli ich noch am Leben bleiben, da ich 

eine soldi unziemliche Tat begangen?" Und er ging 
in den Wald, zeigte sich vor niemand mehr und starb 
in der Verlassenheit. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, fuhr er fort: „Gerade so wie, 
ihr MOnche, der junge Brahmane Satadhamma, als er das 
von dem Caijdala Weggeworfene verzehrte, keine Freude 
und keine Befriedigung dadurch fand, weil er eine fQr ihn 
unpassende Speise verzehrt hatte, so findet auch der, 
welcher in dieser meiner Lehre Monch geworden ist, wenn 
er durch unrechten Erwerb sich den Lebensunterhalt ver- 
schafift und die Hilfsmittel geniefit, so wie er sie erhalt, 
dadurch keine Freude und keine Befriedigung, weil er eine 
von Buddha verworfene und tadelnswerte Lebensweise 
hat." Nach diesen Worten sprach er, der vOllig Eideuch- 
tete, folgende zweite Strophe: 

„Wer so zuwiderlebt der Lehre, 
wer gegen die Bestimmung lebt, 
der freuet sich wie Satadhamma 
der Gabe nicht, die er erhalt." 

Dutoit, Jatakam. II. 


7 
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Nachdem der Meister so diese Lehruiiterweisung be- 
endigt uiid die vier Wahrheiten vei'kiindigt hatte, verbaiid 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
ktodigung der Wahrheiten aber gelangten viele MCnche 
zur Frucht der Bekehrung usw.): ^^Damals war ich dieser 
Candalasohn.“ 

Elide der Erzahlung von Satadhamma. 


180 . Die Erzahlung von dem schweren 
Geschenk. 

,,Schwer ist zu schenken fdr die Spender." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf das gemeinschaftliehe Geben. Zu Savatthi 
namlich batten zwei befreundete Gutsbesitzerssdhne eine 
Saminiung nach Gutdunken veranstaltet , ein Almosen von 
alien Hilfsmitteln hergerichtet und die Monchsgemeinde mit 
Buddha, ihrem Haupte, dazu eingeladen. Nachdem sie 
siebeii Tage lang ein grofies Almosen gespendet batten, 
schenkten sie am siebenten Tage die samtlichen Hilfsmittel. 
Der Alteste von ihrer Schar begriifite den Meister, setzte 
sich ihm zur Seite und tibergab ihm die Gabe mit den 
Worten: „Herr, bei diesem Almosen sind Leute beteiligt, 
die viel gaben und die wenig gaben. Moge ihnen alien 
diese Gabe reiche Frucht bringen." Der Meister erwiderte: 
„Ihr Laienbriider, dadurch dab ihr der Monchsgemeinde 
mit Buddha, ihrem Haupte, dies Almosen spendetet und 
so uberreichtet, habt ihr eine grofie Tat getan. Audi in 
der Vorzeit tiberreichten es Weise in dieser Art, als sie 
ein Almosen spendeten." Und nach diesen Worten erz^hlte 
er, von jenen gebeten, folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie wiedergeboren. Als er herangewachsen war, 
ging er nach Takkasila und erlernte dort alle Ktinste. 
Darauf gab er das Leben im Hause auf, betatigte die 
Weltflucht der Weisen und wurde der Meister einer 
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Asketenschar. Nachdem er lange im Himalaya geweilt, 
betrat er, um sich mit Salz und Saurera zu versehen, 
das Bereich der Menschen und gelangte nach Benares. 
Hier blieb er im koniglichen Parke. Am nachsten Tage 
sammelte er in dem Dorfe beim Stadttore mit seinem 
Gefolge Almosen. Die Leute spendeten ihnen Gaben. 
Am andern Tage wandelte er nach Benares. Liebevoll 
gaben die Leute Almosen, veranstalteten durch den Zu- 
sammenschlufi einer ganzen Schar nach dem Belieben 
des einzelnen eine Sammlung, richteten die Gabe zu- 
recbt und spendeten der Asketenschar ein groSes Al- 
mosen. 

Am Ende der Almosenspendung sprach der Alteste 
von der Schar gerade wie oben und iibergab auf die- 
selbe Weise die Spende. Der Bodhisattva erwiderte; 
„Mein Lieber, wenn die Absicht lauter ist, so gibt es 
keine geringe Gabe." Und um seinen Dank auszu- 
drucken sprach er folgende Strophen: 

ySchwer ist zu schenken fQr die Spender; 
es ist fiir sie ein schweres Werk. 

Nicht bringt’s zustande, Aver nicht weise; 
schwer ist’s der Weisen Art zu lernen. 

Darum fur Weise und Unweise 
das nSchste Dasein ist verschieden; 
zur Hoile wandern die Unweisen, 
die Weisen aber in den Himmel." 

So verrichtete der Bodhisattva seine Danksagung. 
Nachdem er die vier Monate der Regenzeit dort ver- 
bracht, kehrte er nach Ablauf der Regenzeit nach dem 
Himalaya zuriick und erreichte die Ekstase. In ununter- 
brochener Ekstase lebend gelangte er in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung- beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden. Worten: 

7 * 
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jjDamals war die Asketenschar die Buddhagemeiiide, der 
Meister der Schar aber war ich.“ 

Elide der Erzihlung von dem schweren Gescheuk. 


181. Die Erzahlung vom Prinzen 
Unvergleichlich. 

„Der Bogenschiltze Unvergleichlich." Dies erzhlilte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, niit Beziehung 
auf die grofie Weltentsagung. Der Meister sprach: „Nicbt 
nur jetzt, ihr Mdiiche, hat der Vollendete die grofie Welt- 
entsagung ausgefuhrt, sondern auch friiher schon gab er 
den weifien Sonnenschirm i) auf und entsagte der Welt." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Als er gesund zur Welt gekommen 
war, gab man ihm am Namengebungstage den Namen 
„Prinz Unvergleichlich". Als er aber in das Alter kam, 
wo er allein umherlaufen konnte, nahm ein anderes 
tugendhaftes Wesen im Schofie der Konigin seine Wieder- 
geburt. Nachdem dieses gesund zur Welt gekommen 
war, gab man ihm am Tage der Namengebung den 
Namen „Prinz Brahmadatta". 

Von ihnen begab sich der Bodhisattva, als er sech- 
zehn Jahre alt war, nach Takkasila und erlernte bei 
einem weitberiihmten Lehrer die drei Veden und die 
achtzehn Wissenszweige; in der Kunst des Bogen- 
schiefiens war er unvergleichlich. Darauf kehrte er 
nach Benares zuriick. — Als der Konig im Sterben lag, 
sprach er: „Gebt dem Prinzen Unvergleichlich die 
Kdnigswurde und dem Prinzen Brahmadatta die Vize- 
kbnigswiirde. “ Dann starb er. 


Das Zeichen der koniglichen WUrde. 
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Als nun nach dessen Tode dem Bodhisattva die 
KdnigswUrde iibergeben wurde, sagte er: „Mich ver- 
langt nicht nach der Kdnigswiirde" und wies sie zuriick. 
Darauf weihte man den Prinzen Brahmadatta zum Konige. 
Der Bodhisattva aber wunschte fur sich gar nichts, da 
er dachte: „Mich verlangt nicht nach Ehre." — Wah- 
rend aber der Jtingere die Herrschaft fuhrte, lebte jener, 
wie nattlrlich, mit kdniglicher Pracht. Doch die Tra- 
banten des K5nigs verleumdeten den Bodhisattva bei 
dem Konige, indeni sie sagten: „Der Prinz Unvergleich- 
lich strebtnach dem Throne." DerKbnig schenkte ihren 
Worten GehQr und glaubte der Verleunidung; und er 
schickte Leute fort mit dem Auftrage; „Nehmt meinen 
Bruder gefangen." 

Ein Bediensteter des Bodhisattva aber teilte dies dem 
Bodhisattva mit. Von Zorn erfullt gegen seinen jtingern 
Bruder begab sich der Bodhisattva in ein andres Reich und 
liefi dem Konige melden; „Ein Bogenschtitze ist gekom- 
men und steht vor des KonigsTtire." Der Kdnig fragte: 
„Wieviel Sold verlangt er?" „Hunderttausend fiir ein 
Jahr." „Gut, er soil kommen." — Als er nun kam und 
neben dem Konige stand, fragte ihn dieser: „Bist du 
ein Bogenschtitze?" Er antwortete: „Ja, oFiirst." „Gut,“ 
sagte der K5nig, „du sollst mir dienen." Und von da 
an diente er dem Konige. Als aber die frtiheren Bogen- 
schtitzen sahen, wieviel Sold ihm gegeben wurde, mun-- 
ten sie: „Er erhalt zuviel." 

Eines Tages nun begab sich der Konig nach seinem 
Parke. Neben der kQniglichen Steinbank liefi er ein 
Zelt errichten und legte sich am Fufie eines Mango- 
baumes auf sein grofies Lager nieder. Als er in die 
Hohe schaute, sah er auf der Spitze des Baumes einen 
BQschel von Mangofrilchten; und da er dachte: „Es ist 
nicht mdglich hinaufzusteigen und sie zu holen," liefi er 
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seine BogenschOtzen herbeirufen und sprach: „Werdet 
ihr imstande sein diesen Mangobtischel mit einem Pfeile 
abzutrennen und herabfallen zu lassen?" Sie erwiderten: 
„0 Ftlrst, dies ist nicht schwer ftir uns. Der KOnig 
hat friiher lange Zeit unsre Tatigkeit gesehen; jetzt 
aber ist ein Bogenschfltze gekommen, der mehr erhalt 
als wir. Lafit ihn die Frtichte herunterschiefien.'* 

Darauf liefi der KOnig den Bodhisattva herbeirufen 
und fragte: „Lieber, wirst du imstande sein dies zum 
Herabfallen zu bringen?" Jener antwortete: „Gewifi, 
o Grofikonig; wenn ich einen bestimmten Platz erhalte, 
werde ich es kbnnen." „Welchen Platz?" „Den Platz, 
wo Euer Lager steht." Der KOnig liefi sein Lager bei- 
seite schaffen und jenem so Platz machen. 

Nun hatte der Bodhisattva seinen Bogen nicht in 
der Hand, sondern er trug ihn immer unter seiner Klei- 
dung befestigt. Deshalb sprach er zum KSnige: „Kann 
ich ein Zelt bekommen?" Der KSnig sagte; „Gut,“ 
liefi ein Zelt herbeiholen und aufstellen. Darauf ging 
der Bodhisattva in das Zelt hinein, legte das weifie Ge- 
wand, mit dem er oben bekleidet war, ab und zog ein 
rotes Gewand an, das er an der Schulter befestigte, 
sowie ein anderes rotes Gewand, das er um den Leib 
giirtete. Dann zog er aus einem Sack ein zusammen- 
setzbares Schwert hervor und gurtete es an seine linke- 
Seite. Daruber zog er ein goldfarbenes Gewand, be- 
festigte die Bogenhiille an seinem Rocken, nahm seinen 
zusammensetzbaren grofien Widderbogen und zog eine 
korallenfarbene Sehne daran auf. Hierauf setzte er einen 
Turban auf seinHaupt, Offnete das Zelt, indem er einen 
spitzen Pfeil auf den Nageln herumwirbelte, und trat 
heraus wie ein geschmtickter Naga-Prinz^), der die Erde 


Vgl. Band I, S. 140, Anm. 4. 
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gespalten. Er begab sich an den On, von wo er den 
Pfeil abschiefien wollte, legte den Pfeil auf und sprach 
zum Kdnige: „0 GrofikSnig, soli ich diesen Mango- 
biischel durch einen Pfeil, der nach oben fliegt, herab* 
fallen lassen oder durch einen Pfeil, der von oben -her- 
unterkommt?" Der Konig erwiderte; „Lieber, ich habe 
schon viele gesehen, die etwas durch einen nach oben 
fliegenden Pfeil herabschossen; solche aber, die mit 
einem von oben kommenden Pfeile etwas herabschossen, 
,sah ich noch nie. SchieBe es darum mit einem von 
oben kommenden Pfeile herab!" Der Bodhisattva fuhr 
fort: „0 Grofikdnig, dieser Pfeil wird weit hinauf- 
fliegen. Bis zum Himmel der vier Grofikhnige^) wird 
er fliegen und dann von selbst herunterfallen. Bis er 
aber herunterkommt, so lange miifit Ihr warten." Der 
Kbnig gab mit dera Worte; „Gut“ seine Zustimmung. 

Darauf sprach jener abermals zu ihm: „0 GroB- 
kOnig, wenn dieser Pfeil hinauffliegt, wird er beim 
Hinauffliegen den Stengel des Mangobtischels in der 
Mitte treffen; wenn er aber wieder herunterkommt, wird 
er nicht um eines Haares Breite diesseits oder jenseits 
da von treffen, sondern auf denselben Punkt auffallen, 
den Mangobuschel mit sich nehmen und so herabkom- 
men. Gib acht, oGrofikQnig!" Und er schofi mit grofier 
Gewalt den Pfeil ab. Der Pfeil traf den Stengel des 
Mangobtischels in der Mitte und flog dann waiter. Als 
der Bodhivattva merkte". „Jetzt wird der Pfeil bis zum 
Himmel der vier GrofikOnige gekommen sein," schofi er 
mit grofier Gewalt einen Pfeil ab , der noch starker war 
als der zuerst abgeschossene. Dieser traf auf seinem 
Fluge das Gefieder des ersten Pfeiles und brachte ihn 

») Dies ist der unterste der sechs GStterhimmel; der nachste 
ist der Tavatimsa-Himmel, der Himmel der dreiunddreifiig GStter. 
Vgl. „Leben des Buddha“, S. 343 und 355, 
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dadurch zur Umkehr; er selbst flog in den Himmel der 
dreiunddreifiig Gotter hinauf. Dort fingen ihn die Gott- 
heiten auf. 

Als aber der nach unten gewendete erste Pfeil die 
Luft durchschnitt, verarsachte er einen Ton wie Donner- 
hall. Eine grofie Menge fragte: „Was ist dies fur ein 
Ton?" Der Bodhisattva sagte ihnen, es sei der Ton 
von dem zuriickkehrenden Pfeile. Als er aber merkte, 
dafi sie alle fiirchteten, der Pfeil mbchte ihren Korper 
treffen, beruhigte er die von Furcht ergriffene Volks- 
menge mit den Worten: „Fiirchtet euch nicht;" dann 
ftigte er hinzu: „Ich werde den Pfeil nicht zu Boden 
fallen lassen." — Als nun der Pfeil herabkam, traf er 
nicht um eines Haares Breite diesseits oder jenseits, 
sondern fiel gerade auf denselben Punkt wieder auf 
und zerschnitt den Mangobtischel. Der Bodhisattva liefi 
weder den Mangobtischel noch den Pfeil zurErde herab- 
fallen, sondern fing sie in der Luft auf und erfafite mit 
der einen Hand den Mangobtischel und mit der andern 
den Pfeil. 

Als die Volksmenge dies Wunder sah, riefen sie: 
„Noch niemals haben wir etwas derartiges gesehen;" 
und sie priesen den grofien Mann, jubelten ihm zu, 
klappten mit den Fingern, schtittelten die Finger und 
tausend Gewtinder flatterten in der Luft. Das Gefolge 
des Konigs schenkte ihm erfreut und befriedigt Geld, im 
ganzen zehn Millionen. Auch der Ktinig schenkte ihm 
viel Geld, wie wenn er einen Geldregen auf ihn herab- 
stromen liefie, und liefi ihm grofie Ehre zuteil werden. 

Als nun so der Bodhisattva von dieseni Konige ge- 
ehrt wurde und in grofiem Ruhme dort lebte, htirten 
sieben KOnige: „Der Prinz Unvergleichlich lebt nicht 
mehr in Benares." Und sie kamen dorthin, umlagerten 
Benares und schickten dem Ktinige einen Brief mit 
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folgendem Inhalt: „Er soil uns sein Reich geben 
Oder mit uns kampfen." Von Todesfurcht ergrilfen 
fragte der Kdnig: „Wo halt sich mein Bruder auf?" 
Als er horte, er diene einem Konige in der Nachbar- 
schaft, schickte er Boten aus mit dem Auftrag: „Wenn 
mein Briiderchen nicht zuriickkehrt, ist mein Leben ver- 
loren. Geht, verehret in meinem Namen seine Ftlfie, 
bittet ihn um Verzeihung und kommt mit ihm zuruck." 
Sie gingen hin und teilten dem Bodhisattva die Sache 
mit. Der Bodhisattva verabschiedete sich vom Ksnige, 
kehrte nach Benares zuriick und trostete den Kdnig 
mit den Worten: „Furchte dich nicht." 

Hierauf schnitt er in einen Pfeil folgende Worte: 
„Ich, Prinz Unvergleichlich, bin zuruckgekehrt. Ich 
werde euch mit einem einzigen Pfeil, den ich ab- 
schiefie, alien das Leben nehmen. Wem an seinem 
Leben etwas liegt, der nidge entfliehen." Darauf stellte 
er sich auf den Warttum und schofi den Pfeil ab, dafi 
er den Knopf der Goldschiissel traf, von der die sieben 
Kdnige speisten. Als sie die Worte lasen, wurden sie 
von Todesfurcht eilfafit und entflohen alle. 

Nachdem das groBe Wesen so, ohne auch nur so 
viel Blut zu vergiefien als eine Heine Miicke trinkt, 
die sieben Kdnige in die Flucht gejagt hatte, verliefi er 
seinen jtingem Bruder, gab die Lttste auf und betatigte 
die Weltflucht der Weisen. Er erreichte die Erkennt- 
nisse und die Vollendungen und gelangte am Ende 
seines Lebens in die Brahmawelt. 

Darauf sagte der Meister; „So, ihr Mdnche, betatigte 
der Prinz Unvergleichlich, nachdem er sieben Kdnige in 
die Flucht gejagt hatte, er, der Sieger im Kampfe, die 
Weltflucht der Weisen." Und der vdllig Erleuchtete sprach 
folgende Strophen: 

„Der Bogenschtitze Unvergleichlich, 

der Kdnigssohn von grofier Kraft, 
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der Weithintreffer, Blitzschnellschiefier, 
hat uber grofie Macht gesiegt. 

All seine Feinde er besiegte 
und hat doch niemanden verletzt 
Dem Bruder brachte er den Sieg; 
er selbst zog vor die Selbstbezwingung." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der jQngere Bruder Ananda, der Prinz Uaver- 
gleichlich aber war ich," 

Ende der Erzahlung von dem Prinzen Unvergleichlicli. 


182. Die Erzahlung von dem Kampf- 
gewohnten, 

„Du bist ein kampfgewohnter Held," Dies erz^hlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den Thera Nanda. Als ntolich der Meister auf seiner 
ersten Reise nach Kapilapura kam^), bekehrte er seinen jiing- 
sten Bruder, den KCnigssohn Nanda, zum Mtochtum, verlieB 
dann wieder Kapilapura und begab sich auf seiner Wander- 
schaft nach Savatthi zurUck, wo er blieb. Da erinnerte 
sich der ehrwurdige Nanda, wie damals, als er die Al- 
mosenschale des Erhabenen in der Hand haltend zusammen 
mit dem Vollendeten das Haus verliefi, Janapadakalyani'^), 
da sie horte, der Prinz Nanda gehe mit dem Meister zu- 
sammen weg, die Haare noch halb in Unordnung, zum 
Fenster hinausschaute und zu ihm sagte: „Ach, du Edler, 
komin’ doch zuriick." Da er daran dachte, wurde er un- 
zufrieden und freudlos; seine Farbe ward imnier gelber 
und die Adem traten an seinem Kdrper hervor. 

Als der Meister sein verandertes Aussehen bemerkte, 
dachte. er: „Wie, wenn ich Nanda zur Heiligkeit bringen 
wtirde?" Und er ging in dessen Zelle, liefi sich auf einem 


Eine andre Form des gewohnlich gebrauchtcn Namens 
Kapilavatthu. 

*) Auf Deutsch „die Schane vom Lande“. 
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hergerichteten Sitze nieder und fragte: ^Bist du gliicklich 
in diesem Orden, Nanda?" Dieser antwortete: ,,Herr, da 
mein Herz an JanapadakalyanI gefesselt ist, bin ich nicht 
glucklich/* Der Meister fragte waiter: „Bist du frQher 
schon einmal im Himalaya iieimmgewandert, Nanda?" „Ich 
bin dort noch nicht herumgewandert , Herr." „La6 uns 
also gehen." „Ich besitze keine Wunderkraft, Herr; wie 
soil ich dorthin kommen?" Der Meister erwiderte: „Ich 
werde dich durch meine Wundei'kraf t dorthin bringen^ 
Nanda;" und er nahm ihn bei der Hand und wandelte in 
der Luft. 

Unterwegs zeigte er ihm ein verbranntes Feld und 
eine Affin, die auf einem verbrannten Baumstumpfe safi 
mit zerbrochener Nase, zerbrochenem Schwanz, verbrann- 
ten Haaren, zerrissenem Fell, die nur aus Haut bestand 
und mit Blut bedeckt war. Er fragte: „Siehst du nicht 
diese Affin, Nanda?" „Ja, Herr," versetzte Nanda. Dar- 
auf sprach der Meister: „Schaue sie dir genau an!" Dann 
nahm er ihn mit und zeigte ihm die sechzig Yojanas grofie 
Manosila-Ebene , den Anotatta-See und die anderen der 
sieben grofien Seen, die fiinf grofien StrOme, das mit dem 
Goldberg, dem Silberberg, dem Edelsteinberg geschmOckte,. 
mit viel hundert Reizen ausgestattete Himalayagebirge. 

Darauf fragte er weiter: „Hast du schon den Himmel 
der dreiunddreifiig Gotter geseheii, Nanda?" Als dieser 
erwiderte; „Ich habe ihn noch nicht gesehen, Herr," fuhr 
er fort; „Komm, Nanda, ich will dir den Himmel der 
dreiunddreifiig G5tter zeigen." Und er fiihrte ihn dorthin 
und liefi sich auf dem aus gelbem Stein bestehenden Throne 
Sakkas nieder. Der G5tterk5nig Sakka kain mit der Gbtter- 
versammlung aus zwei Gotterwelten herbei, begrQfite den 
Erhabenenund setzte sich ihm zurSeite, Seine Dienerinnen, 
flinfundzwanzig Millionen an Zahl, und fiinfhundert Gdtter- 
madchen mit Taubenfufien kamen auch herbei, begrtlfiten 
den Erhabenen und setzten sich zur Seite. — Da liefi der 
Meister den ehrwiirdigen Nanda die fiinfhundert Gdtter- 
madchen in Liebesglut immer wieder anschauen. „Siehst 
du, Nanda, diese taubenfiifiigen Gotterm^dchen?" ,,Ja,. 
Herr, ich sehe sie," war die Antwort. „Sind nun diese 
schbn Oder JanapadakalyanI?" „Ebenso wie im Vergleich 
mit JanapadakalyanI jene beschmierte Affin, so ist im Ver- 
gleich mit diesen JanapadakalyanI." „Was willst du jetzt 
tun, Nanda?" „Was mufi man tun, Herr, um diese Gotter- 
madchen zu erhalten?" „Wenn man ein Asketenleben 
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fuhrt, Herr^), erhalt man diese Gdttermadchen/' „Wenn 
mir der Erhabene Barge dafar ist, dafi man durch das 
Asketenleben diese Madchen erhalt, will ich das Asketen- 
leben betatigen." „Tue es, Nanda, ich bilrge dir dafOr/* 

Nachdem so der Thera inmitten der Gotterversamni- 
lung den Vollendeten sich zum Burgen gemacht hatte, 
sagte er: „Herr, haltet Euch nicht zu lange auf! Auf, 
wir wollen gehen; ich m5chte das Asketenleben betatigen." 
Darauf kehrte der Meister mit ihin nach dem Jetavana 
jzuruck Der Thera aber begann ein Asketenleben zu 
flihren 

Der Meister aber teilte dies dem Heerfohrer der Lehre 
mit folgenden Worten mit: „Sariputta, mein jungster Bru- 
der Nanda hat in der Tavatimsa- Gutter welt inmitten der 
Gotterversammlung wegeii der Gattermadchen mich zu 
seinem Burgen genommen.^^ Auf dieselbe Weise teilte er 
es auch dem grofien Thera Mogallana, dem gi'ofien Thera 
Kassapa, dem Thera Anuruddha, dem Thera Ananda, dem 
Schatzmeister der Lehre, kurz alien achtzig gi'ofien Schu- 
lern, ja noch mehr alien Obrigen M5nchen mit. — Darauf 
ging der Thera Sariputta, der Heerfahrer der Lehre, zu 
dem Thera Nanda hin und sprach: „Ist es wahr, Lieber, 
da6 du in der Tavatirasa-Gatterwelt inmitten der Gotter- 
versammlung, um die Gsttermadchen zu erlangen, den mit 
den zehn Kr^ften Ausgestatteten zum Burgen dafQr ge- 
nommen hast, dafi du das Asketenleben betatigen willst?“ 
Dann fuhr er fort: „Fuhrst du nicht, wenn es sich so 
verhalt, den heiligen Wandel nur wegen des weiblichen 
Geschlechts, nur wegen der Befleckung? Wenn du so um 
der Weiber willen das Asketenleben betatigst, besteht da 
ein Unterschied zwischen dir und einem Arbeiter, der um 
des Lohnes willen seine Arbeit verrichtet?" So beschamte 
er den Thera und l5schte in ihm die Glut. Auf dieselbe 
Art beschamten auch alle die andei'en achtzig grofien Schuler 
sowie auch die ubrigen M5nche den ehrwurdigen Nanda. 

Da dachte er: „Furwahr, etwas Unrechtes habe ich 
getan;“ und aus Scham und voll Furcht vor der Sande 
nahm er einen gewaltigen Anlauf, starkte seine ubernatur- 


b Hier redet merkwilrdigerweise Buddha den Nanda mit 
dem eigentlich nur ihm oder doch nur den angesehensten MOn- 
•chen zukommenden Titel „bhante“ an. 

b D. h. ein strengeres Leben zu fOhren als es eigentlich 
durch die Ordensgesetze vorgeschrieben war. 
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liche Einsicht und gelangte so zur Heiligkeit. Darauf ging 
er zu dem Erhabenen bin und sagte; ich l6se den 

Erhabenen von seinem Versprechen." Der Meister er- 
widerte: „Als du zur Heiligkeit gelangtest, Nanda, da 
war icb auch von meinein Versprechen befreit." 

Als nun die Monche diese Begebenheit erfubren, be- 
gannen sie in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Wie 
zugtoglicb fiir Ermabnungen ist dieser liebe Tbera Nandal 
Infolge einer einzigen Ermahnung e'mpfand er Scham und 
Furcht vor der Siinde; er betatigte das Asketenleben und 
gelangte dadurch zur Heiligkeit." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterbaltung, ihr Mdnche, habt 
ihr euch jetzt bier niedergelassen?" Als sie antworteten: 
„Zu der und der", spracb er; „Nicbt nur jetzt, ihr MSnche, 
sondera aucb frQher schon war Nanda fiir Ermabnungen 
zuganglich." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einer Elefantenabrichtersfamilie wieder- 
geboren. Als er herangewachsen und in der Kunst des 
Elefantenabriclitens zur Vollendung gelangt war, diente 
er einem dem Konig von Benares feindlichen Konige. 
Er richtete dessen k5niglichen Leibelefanten ab und 
machte ihn sehr gelehrig. 

Nun dachte einmal dieser Kbnig: „Ich will das 
Reich von Benares erobern." Und er nahm den Bodhi- 
sattva mit, bestieg seinen kOniglichen Leibelefanten und 
zog mit einem grofien Heere nach Benares, das er be- 
lagerte. Dem Konige aber schickte er einen Brief mit 
folgendem Inhalt: „Er soil mir sein Reich ilbergeben 
oder kampfen." Brahmadatta erwiderte: „Ich werde 
kampfen:" und er stellte an die Mauern, die Tore, die 
Warttiirme und die Zinnen der Mauern eine grofie 
Streitmacht und begann den Kampf. 

Der feindliche Konig liefi seinen Leibelefanten wapp- 
nen; er selbst legte auch seine Rilstung an, bestieg 
den Riicken des Elefanten, nahm einen spitzen Stachel 
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zur Hand und trieb den Elefanten der Stadt entgegen, 
indem er dachte; „Ich will in die Stadt eindringen, 
meinen Feind ums Leben bringen und mich in den Be- 
sitz seines Reiches setzen." — Als aber der Elefant sah, 
wie die Leute glilhend gemachten Lehm, Steinkugeln 
und mancherlei andere Geschosse schleuderten , erfafite 
ihn Todesfurcht; er veimochte nicht weiterzugehen und 
kehrte um. Da ging der Elefantenabrichter auf ihn zu 
und sagte: „Mein Lieber, du bist ein Held und ge- 
horst in den Kampf; an einem solchen Platze ist Zurhck- 
weichen fur dich nicht passend." Und indem er den 
Elefanten ermahnte, sprach er folgende Strophen: 

„Du bist ein kampfgewohnter Held; 
als Starker bist du weit beriihmt. 

Warum kehrst, Elefant, du um, 
wo du dem Torbogen dich nahst? 

Zerstore rasch des Tores Balken'), 
zerschmettere die festen Pfeiler, 
zertrample rasch des Tores BOgen 
und dringe ein, o Elefant." 

Als der Elefant dies hdrte, kehrte er auf die eine 
Ermahnung des Bodhisattva um, rifi die Stiltzen der 
Pfeiler mit seinem Russel weg und warf sie wie Schlangen- 
leichname beiseite. Dann zerschmetterte er den Tor- 
bogen, rifi den Torbalken herunter und zerstOrte so 
das Stadttor; hierauf ging er in die Stadt hinein, nahm 
die Herrschaft an sich und gab sie seinem Konige. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden. Worten: „Damals 
war der Elefant Nanda, der Kbnig war Ananda, der Ele- 
fantenabrichter aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Kampfgewohnten. 

’) Damit sind die eisernen Balken oben am Tore gemeint, die 
die Torfliigel zusammenhalten. 
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183. Die Erzahlung von dem trdben 
Wasser. 

„Da sie das trube, unschmackhafte Wasser." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf fiinfhundert Leute, die sich von Uberbleibseln 
nahrten. Zu Savatthi namlich batten funfhundert Laien- 
briider die Sorge um das Haus ihren Frauen und Kindern 
iibergeben und blieben zusammen, indeni sie die Lehre 
des Meisters liCrten. Von ihnen waren einige bekehrt, 
einige einmalzuruckkehrend , einige nichtzuruckkehrend ; 
kein einziger war von weltlicher Gesinnung. Wenn der 
Meister eingeladen wurde , schlofi man auch die Laien- 
brlider bei der Einladung mit ein, — Sie batten aber junge 
Aufwarter, ftinfhmidert an Zahl, die ihnen Zahnstocher, 
Mund wasser, Wohlgeruche und Krauze bracbten; diese 
nabrten sich von den Uberbleibseln ihrer Mahlzeit. Nach- 
dem sie gefruhstiickt batten, schliefen sie; dann standen 
sie auf, gingen an den AciravatT-FIufi und trieben iaut 
schreiend das Malla-KampfspieU). Die funfhundert Laien- 
briider aber macbten wenig Larm, wenig Gerauscb und 
beobachteten die ZurQckgezogenheit. 

Als der Meister den Larm von jenen horte, fragte er 
den Thera Ananda: „Was ist das fur ein Larm?" Als 
dieser antworte: „Es ist der Larm derer, die sich von 
den Uberbleibseln ernahren," sprach der Meister: „Nicht 
nur jetzt schreien diese Resteverzehrer so, nachdem sie 
die Uberbleibsel des Mahles verzehrt haben, soadern auch 
fruher schrien sie; und jene Laienbriider sitzen nicht nur 
jetzt ruhig da, sondern auch frtiher schon safien sie so 
da." Und darauf erzahlte er, vom dem Thera gebeten, 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Ministerfamilie seine Wieder- 
geburt und wurde, als er herangewachsen war, der 
Ratgeber des Konigs in den weltlichen Dingen und in 
den Tugenden. — Zu einer Zeit nun hbrte der KCnig: 
„Das Grenzland ist in Aufruhr." Er liefi fOnfhundert 


Das Volk der Mallas war wegen seiner Kampflust beriihmt. 



112 


Sindhurosse anschirren und zog mit seinem aus vier 
Teilen^) bestehenden Heere aus. Nachdem er dasGrenz- 
land unterworfen, kehrte er nach Benares zuruck und 
traf folgende Anordnung: „Die Sindhurosse sind er- 
mtldet ;gebt ihnen wohlschmeckenden Weinbeerentrank." 
Nachdem die Sindhurosse den wohlriechenden Trank 
genossen, gingen sie in den Pferdestall und jedes stellte 
sich an seinen Platz. 

Von dem Tranke aber, den sie erhalten, war noch 
etwas ilbrig von geringem Wohlgeschmack, sehr un- 
schmackhaft. Die Leute fragten den KSnig: „Was 
sollen wir damit machen?" Der Konig antwortete; 
„Vermischt es mit Wasser, seiht es durch Fliegentticher 
und gebt es dann den Eseln, die das Putter fttr die 
Sindhurosse trugen." Und er liefi es den Eseln geben. 
Als aber die Esel das unschmackhafte Wasser getrun- 
ken hatten, wurden sie berauscht und blieben laut 
schreiend im Hofe des Khnigs. Der KOnig hffnete sein 
grofies Fenster und sprach, zum Hofe hinabschauend, 
zu dem neben ihm stehenden Bodhisattva: „Sieh, diese 
Esel, die das unschmackhafte Wasser getrunken, sind 
davon berauscht geworden und springen laut schreiend 
umher. Die Sindhurosse aber, die aus der Sindhu- 
familie stammen, sitzen ruhig da, nachdem sie ihren 
wohlriechenden Trank genossen, und verursachen keine 
Belastigung. Was ist daran schuld?" Und indem er 
so fragte, sprach er folgende erste Strophe: 

„Da sie das trube, unschmackhafte Wasser 
getrunken, wurden sie berauscht, die Esel; 
doch bei den Sindhurossen , die genossen 
den starken Trank, kann man vom Rausch nichts 
merken.“ 


Namlich aus Elefanten, Wagen, Reitern und Fufivolk. 



113 


Darauf sprach, um die Ursache hiervon zu ver- 
kimden, der Bodhisattva folgende zweite Strophe: 

,,Wenn wenig auch nur trinkt, wer niedren Stammes, 
so wird er, Volkerfiirst, davon berauscht; 
doch der Ausdauernde von edler Abkunft 
wird nicht berauscht, auch wenn er Starkes trinkt/* 

Als der Kdnig des Bodhisattva Wort vernommen, 
liefi er die Esel aus dem koniglichen Hofe entfernen. 
Er beharrte bei dessen Ermahnungen und gelangte, 
nachdem er gute Werke wie Almosenspenden u. dgl. 
verrichtet hatte, an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung been- 
digt hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals waren die ftinfhundert Esel diese Leute, welche 
die Uberbleibsel verzehren, die fiinfliundert Sindhurosse 
waren diese Laienbruder, der Kdnig war Ananda, der weise 
Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem triiben Wasser. 


184. Die Erzahlung von Giridanta. 

„Verdorben ist durch Giridanta." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
einen verraterischen Mdnch. Die Begebenheit gleicht der 
oben im Mahilamuklia-Jataka^) erzahlten. Dainals sprach 
aber der Meister: „Nicht nur jetzt, ihrMdnche, ist dieser 
Monch ein Verrater, sondern auch fruher schon war er 
ein Verrater." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem fiihite zu Benares der Kdnig Sama die 
Regierung. Damals war der Bodhisattva in einer Minister- 
familie wiedergeboren worden; und als er herange- 
wachsen war, wurde er dessen Ratgeber in den welt- 

Dies ist das 26. Jataka; xibersetzt Band I, S. 116 — 120. 

Dutoit, Jatakam. 11. ^ 
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lichen Dingen und in den Tugenden. — Der Konig hatte 
aber ein Leibrofi, Pandava mit Namen; dessen Warter, 
Giridanta mit Namen, war lahm. Als nun das Rob 
sah, wie dieser es am Maulriemen nahm und so immer 
vorwarts ging, meinte es, er wolle es belehren, und es 
ahmte ihm nach und hinkte auch. 

Man meldete aber dem Konig, dafi sein Pferd hinke. 
Der Kdnig entsandte Arzte. Als diese herbeikamen, 
fanden sie am Kbrper des Pferdes keine Krankheit und 
sie sagten dem Konige: „Wir finden keine Krankheit 
an ihm." Darauf schickte der Konig den Bodhisattva 
hin mit dem Auftrage: „Gehe, Fi'eund, und ei'kunde 
die Ursache davon." Dieser ging hin und merkte, daB 
das Pferd durch das Zusamraensein mit dem lahmen 
Pferdewarter selbst hinkend geworden sei. Er teilte 
dem KOnige den Sachverhalt mit, und indem er zeigte, 
dafi dies durch den Fehler des Zusammenseins gekom- 
men sei, sprach er folgende erste Strophe: 

„Verdorben ist durch Giridanta 
der Pandava, des Sama Rofi; 
das alte Wesen legt’ er ab 
und ahmte seinem Waiter nach.“ 

Darauf fragte ihn der Konig: „Was ist da zu tun, 
o Freund?" Der Bodhisattva antwortete: „Wenn man 
einen fehlerlosen Pferdewarter nimmt, wird das Rofi 
werden wie vorher." Und er sprach folgende zweite 
Strophe : 

„Wenn jetzt ein Mann, der ihm entspricht, 

der an Gestalt untadelig, 

das Rofi an seinem Maule fafit 

und es im Kreis herumgeh’n lafit, 

so stellt es bald sein Hinken ein 

und ahmt dem neuen Warter nach." 
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Der Konig tat also. Das Pferd wurde wieder wie 
frliher. Der Konig aber dachte: „Er kennt auch die 
Gedanken der Tiere;^^ und hocherfreut liefi er dem 
Bodhisattva groBe Ehrung zu teil werden. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war Giridanta Devadatta, das Pferd war der ver- 
raterische Monch, der Konig war Ananda, der weise Mi- 
nister aber war ich/* 

Ende der Erzahlung von Giridanta. 


185. Die ErzS-hliing von der 
Unzufriedenheit. 

„Wie in getrubtem, ruhelosem Wasser." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, init Beziehung auf 
einen jungen Brahmanen. Zu Savatthi iiamlich lehrte ein 
junger Brahmane, der die drei Veden genau kannte, viele 
junge Edle und junge Brahmanen die heiligen SprQche.^) 
Als er in der Folgezeit einen eigenen Hausstand be- 
grundete, dachte er an seinen Besitz an Kleidern, Schmuck^ 
Sklaven, Sklavinnen, Felderii, Grundstiicken, Ktihen, Ochsen, 
Frauen und Kindern; daruni wurde er von Begierde, Hafi 
und Verblendung‘^) befallen. Dadurch ward sein Geist ruhe- 
los und er konnte die heiligen Spriiche nicht mehr in der 
richtigen Reihenfolge hersagen; daher fielen ihm die hei- 
ligen Spriiche hier und da gar nicht ein. 

Eines Tages nun nahm er viel Wohlgeruche, Kranze 
u. dgl. und begab sich damit nach dem Jetavana. Hier 
begrtifite er den Meister und setzte sich ihm zur Seite. 
Nachdem der Meister mit ihm eine freundliche Unterhal- 
tung begonnen, fragte er: „Du lehrst die heiligen Spruche, 
junger Brahmane; kennst du die heiligen Spruche aiiswen- 
dig?^^ Jener erwiderte: „Friiher, Herr, kannte ich die 


h Darunter versteht man nicht nur die Spriiche des Veda, 
sondern auch Zauberformeln. 

Dies sind die sogenannten „drei Wurzeln der Siinde*‘, 

8 * 
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heiligen Sprflche auswendig'. Seitdem ich aber ein haus- 
liches Leben fflhre, ist mein Geist ruhelos; darum kemie 
ich die heiligen SprOche nicht inehr auswendig." Dai'auf 
sprach zu ihm der Meister: „Nicht nur jetzt, du junger 
Brahmane, sondern auch frflher schon kanntest du die 
heiligen Spriiche auswendig, so lange dein Geist nicht un- 
ruhig war; als er aber infolge der Begierde usw. ruhelos 
wurde, fielen dir deine heiligen Spruche nicht mehr ein." 
Und er erzahlte, von jenem gebeten, folgeirde Begebenlieit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer vermbgenden BrEhmanenfarailie 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war 
und zu Takkasila die heiligen Spruche erlernt hatte, 
lehrte er zu Benares viele junge Krieger und Brahma- 
nen die heiligen Spruche. Bei ihin lernte auch ein 
junger Brahmane die drei Veden auswendig; und ohne 
auch nur bei einem Verse zu stocken lehrte er als Unter- 
lehrer die heiligen Spruche. SpSter aber griindete er 
einen Hausstand; und da er an das Hauswesen dachte, 
wurde sein Geist unruhig und er konnte die heiligen 
Spruche nicht mehr hersagen. 

Da fragte ihn sein Lehrer, als er einmal zu ihm 
kam: „Kennst du die heiligen Spriiche auswendig, 
junger Brahmane?" Er antwortete: „Seit der Zeit, da 
ich ein hausliches Leben fuhre, ist mein Geist unruhig 
geworden; ich kann die heiligen SprQche nicht mehr 
hersagen." Darauf sagte der Lehrer: „Mein Lieber, 
wenn der Geist unruhig ist, fallen auch die auswendig 
gelernten SprQche nicht ein; wenn aber der Geist nicht 
unruhig ist, gibt es kein Nichteinfallen.“ Und er sprach 
folgende Strophen: 

^Wie in getriibtem, ruhelosem Wasser 

man keine Perlenmuscheln kann gewahren, 

nicht Kies und Sand und nicht der Fische Menge, 
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so sieht der, dessen Geist der Ruh’ beraubt, 
nicht eignen Vorteil noch des Nachsten Nutzen.^) 
Doch wie in klarem, ungetrubtem Wasser 
man Muscheln und der Fische Menge sieht, 
so sieht der, dessen Geist von Unruh’ frei ist, 
den eignen Vorteil und des Nachsten Nutzen." 

Nachdem der Meister diese Erzahlung aus der Ver- 
gangenheit beendigt und die Wahrheiten verkiindigt hatte, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende 
der Verktlndigung der Wahrheiten aber gelangte der Brah- 
manenjtingling zur Bekehrung): „Damals war dieser junge 
Erahmane derselbe wie jetzt, der Lehrer aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der Unzufriedenheit. 


186. Die Erzahlung von Dadhivahana. 

„Von Schonheit, Wohlgeruch, Geschmack.^‘ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Verrater. Die Begebenheit aus derGegen- 
wart gleicht der oben erzahlten.-) Damals aber sprach der 
Meister: „Ihr M 5 nche, das Zusammensein mit Schlechten 
ist bose und schadlich. Doch was ist da zu sagen tlber 
die Sch^dlichkeit des Zusammenseins mit Schlechten bei 
den Menschen? In fruherer Zeit aber verier durch das 
Zusammensein mit einem schadlichen, bitteren Nimbabaum 
ein empfindungsloser^) Mangobaum, der sufie FrGchte voll 
gbttlichen Wohlgeschmacks hatte, seine Stifie und bekam 
bittere Friichte." Und er erz^hlte folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, be- 
tatigten im Reiclie Kasi vier Brahmanen, die Briider 

Diese Strophe umfafit im Palitext unregelmafiigerweise 
funf Zeilen, von denen die vierte urn zwei Silben kurzer ist als 
die tibrigen. 

D. h. der Vorgeschichte zum vorigen Jataka, bzw, zum 
Jataka 26. 

«) Vgl Band I, S. 552- 

•‘i Im Gegensatz zu den Menschen. 
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waren, die Weltflucht der Weisen. Im Hiraalayagebirge 
erbauten sie sich in einer Reihe ihre Laubhiitten und 
lebten daselbst. — Der alteste Bruder von ihnen aber starb 
und wurde als der Gott Sakka wiedergeboren.’^) Nach- 
dem er den Zusammenhang erkanni'-*), kam er in be- 
stimmten Zwischenraumen immer nach Ablauf von sieben 
Oder achtTagen, um ihnen seine Aufwartung zu machen. 

Eines Tages begruBte er den altesten Asketen, setzte 
sich ihm zur Seite und fragte: „Herr, wessen bedarfst 
du?“ Der Asket, der an Gelbsucht litt, antwortete: 
„Ich bedarf des Feuers." Da gab ihm Sakka ein Scher- 
messer-Beil. — (Ein Schermesser-Beil ist, je nachdem man 
es amGriflfe anfafit, ein Schermesser vvie auch ein Beil).**) 
— Darauf fragte der Asket: „Wer wird mir damit Holz 
herbeischaffen?" Sakka aber erwiderte:,, WennduHolz 
bedarfst, Herr, so streiche dieses Beil mit der Hand 
und sprich: ,Hole mir Holz und mache ein Feuer'; 
dann wird es Holz holen und fUr dich ein Feuer machen." 
Damit gab er ihm das Schermesser-Beil. Darauf ging 
er zu dem zweiten hin und fragte: „Herr, wessen be- 
darfst du?“ Bei dessen Laubhiltte aber ging der Ele- 
fantenpfad vorbei. Da er nun von den Elefanten be- 
lastigt war, sprach er: „Durch die Elefanten geschieht 
mir Leid, verscheuche sie!“ Darauf ilberreichte ihm 
Sakka eine Trommel und sagte: „Herr, wenn du auf 
diese eine Flache schlagst, werden deine Feinde davon- 
laufen, und wenn du auf die andre schlagst, werden 
sie dir freundlich gesinnt werden und dich rait einein 
vierfachen Heer umgeben." *) 

WCrtlich „er erreichte die Existenz als Sakka", 

-) Ntolich zwischen seiner jetzigen und der vorigen Existenz. 

Es ist oifenbar ein Instrument gemeint, dessen GrifF auf 
der einen Seite in ein Schermesser, auf der andern in ein Beil 
endigt. 

Vgl. oben S. 112, 
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Nachdem er ihm die Trommel gegeben, ging er zu 
dem Jttngsten bin und fragte: „Wessen bedarfst du, 
Herr?“ Es hatte aber auch dieser die Gelbsucht; darum 
sprach er: „Ich bedarf Molken.“ Darauf gab ihm Sakka 
einen Molkentopf imd sprach: „Wenn Ihr wiinscht, so 
dreht diesen Topf herum; dann wird er groBe Wogen. 
von Molken herauskommen lassen, dafi sie wie ein 
grofier Strom werden. Er wird Euch die Maglichkeit 
geben selbst ein Kdnigreich damit zu gewinnen." Nach 
diesen Worten entfernte er sich. — Von dieser Zeit an 
machte das Schermesser-Beil dem altestenBruder Feuer; 
wenn der zweite die Trommel schlug, liefen die Ele- 
fanten davon; der dritte aber verzehrte seine Molken. 

Zu dieser Zeit aber fand ein Eber, der an einem 
Orte weilte, wo friiher ein Dorf gewesen war, einen 
grofien Edelstein, der mit Zauberkraft begabt war. Er 
verschluckte den Edelstein; da flog er durch dessen 
Zauberkraft in die Luft empor und gelangte an eine 
Insel inmitten des Ozeans. Hier lieB er sich herab und 
nahm an einem passenden Orte am Fufie eines Udum- 
bara-Baumes 1) seinen Aufenthalt. Eines Tages legte er 
den Edelstein vor sich hin auf die Wurzel des Baumes 
un'd verfiel in Schlaf. — Ein Bewohner des Kbnigreichs 
Kasi aber war von seinen Eltern mit den Worten: 
,, Dieser ist uns keine Hilfe“ aus ihrem Hause gestoBen 
worden und von da nach einem Hafendorf gekommen. 
Nachdem er hier ein Schiffsarbeiter geworden, bestieg 
er einmal ein Schiff; doch dieses scheiterte in der Mitte 
des Meeres. Auf einem Brette liegend gelangte er auf 
iene Insel. Wahrend er sich hier Waldfrtichte suchte, 
sah er den schlafenden Eber. Leise ging er zu ihm 
hin und nahm den magischen Edelstein. Durch dessen 


*) Dies ist der Baum Ficus Glomerata. 
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Zauberkraft flog ,er in die Luft empor und setzte sich auf 
den Udumbara-Bauni. Da kam ihm folgender Gedanke: 
„Dieser Eber ist durch die Zauberkraft dieses Juwels 
ein Luftwandler geworden und hierher gekommen, 
glaube ich. Ich mufi ihn mOglichst bald toten, sein 
Fleisch verzehren und dann zurtickkehren." Und er 
brack einen Zweig ab und warf ihn auf des Ebers 
Kopf. Der Eber erwachte; und da er seinen Edelstein 
nicht mehr sail, lief er zitternd tiberall umher. Da 
lachte der auf dera Baume sitzende Mann. Der Eber 
schaute auf; und als er ihn sah, rannte er mit seinem 
Kopf an den Baum und starb auf der Stelle. Darauf 
stieg der Mann herab, machte ein Feuer, kochte und 
verzehrte dessen Fleisch. 

Sodann flog er in die Luft empor und begab sich 
nach dem Gipfel des Himalaya. Hier sah er die Ein- 
siedeleien und er stieg hinab nach der Einsiedelei des 
altesten Asketen. Er blieb daselbst zwei oder drei 
Tage und erwies dem Asketen allerlei Dienste. Dabei 
bemerkte er die Zauberkraft des Schermesser-Beiles. 
Er dachte: „Dieses mufi ich bekommen;" und er zeigte 
dem Asketen die Zauberkraft des Edelsteins und sagte: 
„Herr, nehmt diesen von mir und gebt mir das Scher- 
messer-Beil dafbr.“ Da der Asket Lust hatte in der 
Luft zu wandeln, nahm er den Edelstein und gab ihm 
das Schermesser-Beil dafiir. — Jener nahm es und ent- 
fernte sich ein wenig; dann strich er das Schermesser- 
Beil mit der Hand und sprach: „Du Schermesser-Beil, 
zerschlage dem Asketen sein Haupt und bringe mir 
den magischen Edelstein!" Das Beil flog fort, spaltete 
des Asketen Haupt und brachte ihm den Edelstein 
zurttck. 

Darauf versteckte er das Schermesser-Beil an einem 
verborgenen Orte und ging zu dem mittleren der As- 
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keten bin. AIs er ein paar Tage dort zugebracht und 
die Zauberkraft der Trommel gesehen hatte, gab er 
ihm den magischen Edelstein, nahm die Trommel da- 
fiir und liefi hierauf auf die oben angegebene Art auch 
diesem das Haupt spalten. — Dann suchte er den 
Jiingsten auf, sah die Zauberkraft von dessen Molken- 
topf, gab ihm seinen magischen Edelstein, nahm den 
Molkentopf dafUr und liefi darauf auch diesem auf die 
vorige Art das Haupt spalten. 

Jetzt flog er mit dem magischen Edelstein, dem 
Schermesser-Beil , der Trommel und dem Molkentopf 
in die Luft empor, machte unweit von Benares Halt 
und schickte dem Konige von Benares durch die Hand 
eines Mannes einen Brief mit folgendem Inhalt; ,,Er 
soil kampfen oder mir sein Reich ilbergeben." AIs der 
Kpnig diese Botschaft vernahm, sagte er; „Wir wollen 
den Spitzbuben fangen“ und zog gegen ihn. Darauf 
schlug jener auf die eine Seite der Trommel und es 
umstand ihn ein vierfaches Heer. AIs er erfuhr, der 
Konig stelle sich in Schlachtordnung auf, drehte er den 
Molkentopf urn. Da kam ein grofier Molkenstrom her- 
aus; die Volksmenge haftete in der Molke fest und 
konnte nicht herauskommen, Endlich strich er das 
Schennesser-Beil und sprach: „Hole mir des Konigs 
Haupt;" und das Scherraesser-Beil entfemte sich, brachte 
den Kopf des Konigs und legte ihn zu seinen Fdfien. 
Kein einziger aber war imstande dabei eine Waffe 
zu erheben. 

Von einem grofien Heer umgeben zog nun jener 
in die Stadt ein, liefi sich zum KOnig weihen und fuhrte 
unter dem Namen „KOnig Dadhivahana" (= Molken- 
bringer) in Gerechtigkeit die Regierung. — 

Eines Tages belustigte er sich damit das Netz in 
dem grofien Strome auszuwerfen; da kam aus dem 
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'Kannamup(Ja-See^) eine Mangofrucht, wie sie die Gotter 
zu verzehren pflegen, gesch worn men und blieb in dem 
jSIetze hangen. Als man das Netz heraushob, sah man 
sie und gab sie dem KOnige. Sie war grofi, vom Um- 
fang einer SchQssel, ganz rund und goldfarbig. Der 
KOnig fragte die Jager''*), was dies ftir eine Frucht sei. 
Als er hOrte, es sei eine Mangofrucht, verspeiste er 
sie, liefi ihren Kern in seinem Parke einpflanzen und 
mit Milch wasser begiefien. Der Baum wuchs und trug 
im dritten Jahre Fruchte. Dieser Mangobaum aberwurde 
sehr geehrt: Man begofi ihn mit Milch wasser, man go6 
ftinf Finger hoch^) wohlriechende Substanzen daran, 
manumgab ihn mitGuirlanden undKranzen; eineLampe 
mit wohlriechendem 01 lieB man dabei brennen und 
urn ihn herum war ein Schirm aus feinem Stoffe ge- 
;Stelit. Die stifien Frtichte waren goldfarbig. 

Es schickte aber der Konig Dadhivahana anderen 
Kbnigen solche Mangofrtichte; doch aus Furcht, es 
mSchten neue BSume daraus entstehen, durchbohrte er 
■die Stelle, wo der Schofiling herauskommt, mit einem 
Manciu-Dorne und schickte sie so fort. Wenn nun jene 
die Frucht verzehrt hatten und den Kern einpflanzten, 
entsprofi daraus kein Baum. Sie fragten: „Was ist 
denn schuld daran?" und erfuhren den Grund. — Ein 
Konig aber liefi seinen Parkwachter rufen und fragte 
ihn: „Wirst du imstande sein den Wohlgeschmack der 


’) Dies ist einer der sieben Seen im Himalaya; vgl. S. 107. 

’) Vgl. S. 41, Anm. i. 

®) Rouse meint, der an sich unklare Ausdruck beziehe sich 
auf die Sitte, zur Abwendung des bSsen Blickes an den Gegen- 
standen das Bild einer Hand mit ftinf ausgestreckten Fingern an- 
zubringen. Dann ware also eine Anordnung wohlriechender 
Blumen in Form der ftinf Finger gemeint; doch ist die Deutung 
zweifelhaft. 


123 


Friichte des Dadhivahana zu vernichten und sie bitter 
zu machen?“ Als dieser antwortete: ,Ja, o Ftirst," 
sagte der Konig: ,,Gehe also" und schickte ihn weg, 
indem er ihm tausend schenkte. 

Jener begab sich nach Benares und lieB dem Konig 
melden, es sei ein Parkwachter gekommen, worauf ihn 
der Kenig hereinrufen lieB. Er ging hinein und be- 
grUfite den K5nig; und als dieser fragte: „Bist du ein 
Parkwachter," antwortete er: ,,Ja, o Fiirst," und rilhmte 
seine Fahigkeiten. Der Konig erwiderte: ,,Gehe und 
bleibe bei unserm Parkwachter." Von da an besorgten 
die zwei Leute den Park. — Der kiirzlich gekommene 
Parkwachter aber machte den Park entziickend, indem 
er Blumen vor der Zeit zum Bltihen und Friichte vor 
der Zeit zum Reifen brachte. Der Ksnig schenkte ihm 
dafilr seine Gunst; und er entlieB den frilheren Park- 
wachter und iibergab jenem allein den Park. 

Als dieser nun merkte, daB der Park in seine Hand 
gegeben sei, pflanzte er rings um den Mangobaum 
Nimbapflanzen und giftige Schlinggewachse. Allmahlich 
wurden die Nimbapflanzen grofi. Mit den anderen Wur- 
zeln vereinigten sich ihre Wurzeln, mit den anderen 
Zweigen trafen ihre Zweige zusammen und neigten sich 
zu ihnen hin. Durch die Vereinigung mit diesem schad- 
lichen, bitteren Gewachs aber wurden auch die siifien 
Mangofrilchte bitter und glichen im Geschmack den 
Nimbablattern. Als der Parkwachter merkte, dafi die 
Mangofrilchte bitter geworden waren, machte er sich 
davon. 

Als nun Dadhivahana wieder in seinen Park ging 
und eine Mangofrucht verzehrte, konnte er den in seinen 
Mund gekommenen Mangosaft, der so schlecht wie ein 
Nimbablatt schmeckte, nicht hinunterschlucken, sondern 
von Ekel erfullt spie er ihn aus. Danials aber war der 
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Bodhisattva sein Ratgeber in den weltlichen Dingen 
und in den Tugenden. — Der Konig sagte zum Bodhi- 
sattva: „0 Weiser, bei diesem Baume wurde in der 
frOheren Pflege nichts unterlassen; trotzdem ist seine 
Frucht bitter geworden. Was ist daran schuld?“ Und 
indem er so fragte, sprach er folgende erste Strophe; 

„Von SchOnheit,. Wohlgeruch, Geschmack 
war fruher dieser Mango voll; 
warum, wo solche Pfleg’ er hatte, 
ist bitter seine Frucht geworden?" 

Der Bodhisattva aber sprach, um ihm die Ui'sache 
hiervon mitzuteilen, folgende zweite Strophe: 

„Von Nimbastrauchern ist umgeben 
dein Mango, Dadhivahana. 

Zusammenwuchsen ihre Wurzeln, 
die Zweige haben sich vereint; 
durch die Vereinigung mit Schlechtein 
des Mango Frucht ist bitter worden." 

Als der KOnig seine Worte vernommen, liefi er 
alle Nimbastraucher und alle Schlingpflanzen zerstOren, 
ihre Wurzeln herausreifien und uberall die bittere Erde 
wegnehnien. Dann liefi er stifies Erdreich auflegen und 
den Mangobauni mit Milch wasser, Zuckerwasser und 
wohlriechendem Wasser pflegen. Durch die Vereinigung 
mit Sufiem aber wurde er wieder sufi. — Darauf tiber- 
gab der Konig wieder dem frOheren Parkwachter die 
Pflege des Parkes; und nachdem er den Rest seines 
Lebens verbracht hatte, gelangte er an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten; „Da- 
mals war ich der weise Minister." 

Ende der Erzahlung von Dadhivahana. 
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187. Die Erzahlung von dem vierfach 
Feinen. 

„Hinaufgestiegen in die Krone." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziebung auf 
einen hochbetagten MSnch. — Als nimlich eines Tages 
die beiden ersten Schtller beisammen safien und sich gegen- 
seitig Fragen stellten und auflosten, kam ein alter M5nch 
zu ihnen bin, setzte sicb als dritter binzu und sagte: „Ibr 
Herren, aucb wir wollen an Euch Fragen stellen, aucb uns 
sollt Ibr nacb den Eucb zweifelhaften Dingen fragen." Die 
Tberas aber empfanden tJberdrufi vor ihm, standen auf 
und entfernten sicb.’) 

Die Versammlung aber, die sich niedergelassen batte 
um von den Tberas die Lehre zu bOren, ging, als die 
Zeit der Versammlung unbenutzt verstrichen war, zu dem 
Meister bin. Als er fragte: „Warum seid ibr zur un- 
gewohnten Zeit gekommen?", teilten sie ihm die Veran- 
lassung mit. Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, 
ibr Monche, haben Sariputta und Mogallana Oberdrufi vor 
diesem empfunden und sind fortgegangen ohne etwas zu 
sagen, sondem aucb frQher schon gingen sie so fort." 
Und er erzbhlte folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Baumgottheit in einer Waldgegend. 
Da kamen zwei junge Schwane vom Cittakuta-Berge^) 
herab und setzten sich auf diesen Baum. Wenn sie 
sich Nahrung gesucht batten und zurucklcehrten , ruhten 
sie sich nur dort aus und begaben sich dann wieder 
nach dem Cittakuta-Berge. Mit der Zeit aber entstand 
zwischen ihnen und dem Bodhisattva eine vertraute 
Freundschaft; wenn sie kamen oder gingen, begrtifiten 
sie sich gegenseitig, fuhrten eine tugendhafte Unterhal- 
tung und gingen dann fort. 

’) Vgl. die abnliche Vorgeschicbte zum 153. Jataka; libersetzt 
in diesem Bande S. ii — 14. 

-) Ein Berg in Bundelkund. 
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Als diese nun eines Tages wieder auf der Spitze 
des Baumes safien und sich mit dem Bodhisattva unter- 
hielten, stellte sich ein Schakal unter diesen Baum und 
sprach, die jungen Schwane anredend, folgende erste 
Strophe: 

„Hinaufgestiegen in die Krone 
sprecht ihr, von unten weit entfernt. 

Kommt doch herab und sprechet unten; 
der Tiere Konig^) will euch h5ren.“ 

Doch die jungen Schwane empfanden Ekel vor ihm; 
sie erhoben sich und kehrten nach dem Cittakuta-Berge 
zuruck. Als sie weg waren, sprach der Bodhisattva 
zu dem Schakal folgende zweite Strophe: 

„Wenn ein Schwan mit dem andern redet 
gieich einem Gott mit seinesgleichen, 
warum mit dir, dem vierfach Feinen?^) 

Geh, Schakal, nur in deine Hohle!“ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Alte der Schakal , die beiden jungen Schwane 
waren Sariputta und Mogallana, die Baumgottheit aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahluiig von dem vierfach Feinen. 


188. Die Erzahlung von dem 
LOwenschakal. 

„Mit Lowentatzen, Lowenkrallen." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
Kokalika. Eines Tages namlich, als andere Hochgelehrte 

Damit meint der dreiste Schakal sich selbst. 

Dieser natiirlich ironisch gemeinte Ausdruck bezieht sich 
nach dem Kommentator auf den Korper, die Abstammung, die 
Stimme und die Tugend. 


127 


die Lehre erklai-ten, wollte auch Kokalika die Lehre er- 
kiaren, usw. gerade wie oben ausgefUhrt.i). — Als aber 
der Meister diese Begebenheit erfuhr, sprach er: „Nicht. 
nur jetzt, ihr Mbnche, ist Kokalika durch seine Stimme er- 
kannt worden, sondern auch friiher schon wurde er da- 
durch erkannt." Und er erzahlte folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein L6we im Himalayagebirge. Infolge 
seiner Vereinigung mit einem Schakalweibchen bekam 
er von ihr einen Sohn. Dieser glich in Tatzen, Krallen^ 
in der Mahne, der Farbe, der Gestalt, kurz im Aufiei'n 
ganz seinem Vater, in der Stimme aber glich er seiner 
Mutter. 

Fines Tages nun, als es aufgehOrt hatte zu regnen,. 
ergotzten sich die Lowen mit Schreien. Auch jener 
bekam Lust unter ihnen seine Stimme ertdnen zu lassen 
und stiefi das Schakalgeschrei aus. Als aber die Lbwen 
seine Stimme hdrten, verstummten sie. Da nun ein 
undrer Sohn des Bodhisattva, der diesem an Abstamraung 
gleich war, diesen Laut vernahm, fragte er; ,, Vater,. 
dieser LOwe gleicht uns an Farbe usw., seine Stimme 
aber ist ganz anders. Was ist er denn?“ Und er sprach 
folgende erste Strophe: 

,,Mit Lowentatzen, Ldwenkrallen, 
mit Lowenftifien auch versehen 
ist dieser Ldwe; doch sein Schreien 
verschieden klingt von alien andern.“ 

Als der Bodhisattva dies horte, erwiderte er: „Mein 
Sohn, dieser dein Bruder ist der Sohn eines SchakaL 
weibchens; an Gestalt gleicht er mir, in seiner Stimme 
aber gleicht er seiner Mutter." Darauf sagte er zu dem 
Sohne des Schakalweibchens: „Mein Sohn, mache von 


Namlich im 172. Jataka; flbersetzt in diesem Bande S. 75 ff.’ 


128 


jetzt an, wenn du hier weilst, keinen Larm! Wenn 
du wieder schreist, werden sie raerken, dafi du ein 
Schakal bist.“ Und indem er ihn so ermahnte, sprach 
er folgende zweite Strophe: 

,,Nicht schreie mehr, o Kdnigssohn; 
ohn’ alien Larm verweil’ im Walde. 

An deiner Stimme kennt man dich; 
denn dies ist nicht des Vaters Laut.“ 

AIs aber jener diese Ermahnung vernahm, getraute 
er sich nicht mehr zu schreien. 

Nachdem der Meister diese Lehruiitei'weisung beendigc 
hatte, verband er das Jataka mit folgendenWorten: „Damals 
war der Schakal Kokalika , der Sohn gleicher Abstamtnung 
war Rahula, der Konig der Tiere aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem LSwenschakal. 


189. Die Erzahlung von der LSwenhaut. 

„Dies ist doch nicht des La wen Schrei." Auch dieses 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit 
Beziehung auf Kokalika. Dieser hatte damals Lust seine 
'Stimme ertdnen zu lassen. AIs der Meister diese Geschichte 
erfuhr, erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Ackerbauerfamilie seine Wieder- 
geburt; und als er herangewachsen war, erwarb er 
sich seinen Lebensunterhalt durch Ackerbau. — Zu der 
Zeit zog ein Kaufmann umher, der mit einer von einera 
Esel getragenen Last Handel trieb. Jedesmal wenn er 
an einen Ort kam, nahm er das Biindel von dem Rhcken 
des Esels herunter, warf dem Esel eine Lbwenhaut 
.hber und liefi ihn in die Reis- und Gerstenfelder. Wenii 
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die Feldhiiter ihn sahen, dachten sie, es sei eiix Lowe, 
und getrauten sich nicht heranzukommen. 

Eines Tages nun hatte dieser Kaufmann am Tore 
eines Dorfes Rast gemacht. Wahrend er sich sein Fruh- 
mahl kochen liefi, hEngte er dem Esel die Lowenhaut 
liber und liefi ihn in ein Gerstenfeld gehen. Die Feld- 
hllter meinten, es sei ein L5we, und getrauten sich nicht 
an ihn heranzukommen, sondern sie gingen nach Hause 
und meldeten den Vorfall. Darauf nahmen die samt- 
lichen Dorfbewohner Waffen, bliesen auf Muscheln, 
schlugen die Trommel und gingen laut schreiend nach 
dem Felde hin. Von Todesfurcht erfafit stiefi der Esel 
sein Eselgeschrei aus. — Als nun der Bodhisattva merkte, 
dafi es ein Esel war, sprach er folgende erste Strophe: 

„Dies ist doch nicht des Lowen Schrei, 
des Tigers nicht und nicht des Panthers; 
ein Esel schreit, ein elender, 
mit einer Lowenhaut behangt." 

Als auch die Dorfbewohner erkannten, dafi es nur 
ein Esel war, schlugen sie ihn, dafi sie ihm die Knochen 
zerbrachen, nahmen ihm die Lowenhaut ab und kehrten 
in ihr Dorf zuruck. 

Darauf kam der Kaufmann herbei; und da er sab, 
wie sein Esel ins Verderben gesturzt war, sprach er 
folgende zweite Strophe: 

„Noch lange hatte Lessen konnen 
der Esel von der grunen Gerste, 
so lang die Lowenhaut er trug; 
doch da er schrie, war er verloren." 

Wahrend er aber so redete, verendete dortselbst 
der Esel. Der Kaufmann liefi ihn liegen und ging seines 
Weges. 

Du to it, Jatakam. 11. 


9 
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Nachdein der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verbaiid er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der Esel Kokalika, der weise Landmann aber 
war ich.“ 

Ende der Erxahlung von der Lowenhaut. 


190. Die Erzahlung von dem Tugend- 
vorzug. 

„Sieh, wie der Glaube, wie die Tugend.“ Dies er- 
ziihlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezie- 
hung auf einen glaubigen Laienbruder. — Als namlich dieser 
glaubige, bekehrte edle Schuler eines Tages nach dem 
Jetavana ging, kam er am Abend an das Ufer der Acira- 
vatl. Der Fahrmann aber hatte sein Schiff an das Ufer 
gezogen und war weggegangen, urn die Predigt zu horen. 
Als nun jener an der Furt kein SchiiEF sah, trat er, von 
freudigen Gedanken an Buddha getrieben, auf den Flufi, 
Seine Fhfie sanlcen im Wasser nicht ein; er ging wie auf 
festeni Boden. Als er aber in die Mitte gelangt war, sah 
er die Wellen. Da warden seine freudigen Gedanken an 
Buddha schwacher und seine Ftifie begannen einzusinken. 
Doch er erweckte wieder starkere freudige Gedanken an 
Buddha und ging weiter auf der OberflS,che des Wassers. 

So kam er in das Jetavana, wo er den Meister be- 
griiSte und sich ihm zur Seite setzte. Der Meister begann 
.eine freundliche Unterhaltung mit ihm und fi’agte: „Du 
bist doch wo 111, o Laienbruder, auf deinem Wege ohne 
grofie Beschwerde hierher gekomnien?" Jener erwiderte: 
„Herr, da ich von freudigen Gedanken an Buddha erfullt 
war, nahm ich meinen Weg iiber das Wasser und kam 
hierher, wie wenn ich auf festem Boden ginge." Darauf 
sprach der Meister: „ Nicht nur jetzt, o Laienbruder, hast 
du, da du dich an die Buddhavorzfige erinnertest, einen 
festen Untergrund erlangt, sondern auch frtiher schon fan- 
den Laienbruder inmitten des Ozeans, als ihr Schiff zertrum- 
mert war, einen festen Untergrund, da sie der Buddfaa- 
vorziige gedachten." Und nach diesen Worten erzahlte er, 
von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 
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Ehedem zur Zeit, da Kassapa^) der vollig Erleuch- 
tete M^ar, bestieg einmal ein bekehrter edier Schdler 
zusamraen mit einera wohlhabenden Barbier ein Schiff. 
Die Gattin des Barbiers tibergab den Barbiei’ der Sorg- 
falt des Laienbruders, indem sie sagte: „Lasse dir das 
Wohlergehen dieses Edlen angelegen sein.“ Das Schiff 
aber scheiterte am siebenten Tage inmitten des Meeres. 
Die zwei Leute gelangten, auf einem Brette liegend, 
nach einer Insel. Dort totete der Barbier VSgel, briet 
sie und verzehrte sie. Er gab auch dem Laienbruder 
davon; doch der Laienbruder sagte: „Ich habe genug" 
und afi nicht. Er dachte vielraehr: „An diesem Orte 
gibt es fUr uns keine Hilfe aufier den drei Zufluchten" 
und er erinnerte sich an die Vorzuge der drei Klein- 
odien'^). 

Wahrend er aber immer so an diese dachte, machte 
ein auf dieser Insel lebender Nagakonig") aus seinem 
Kdrper durch Zauberkraft ein grofies Schiff. Die Meeres- 
gottheit wurde zum Matrosen. Das Schiff wurde mit 
den sieben Arten der Kleinodien angefiillt. Die drei 
Hasten waren aus Sapphiren gefertigt, der Anker 
war aus Gold, die Taue aus Silber, die Planken aus 
Gold. — Darauf stellte sich die Meeresgottheit auf das 
Schiff und rief: „Sind Reisende nach dem Jambuerdteil 
da?" Der Laienbruder erwiderte: „Wir wollen dorthin 
fahren." „Komme also und besteige das Schiff." Er 


Der unmittelbare Vorganger des Gotama Buddha in der 
Buddhawiirde. Darum sind hier auch dieselben Ausdrhcke 
„Laienbruder", „ edier Schtiler" usw. gebraucht wie ffir die Zeit 
Buddhas selbst. 

D. h. der drei Zufluchten: Buddha, dieLehre, die Gemeinde. 

“) Vgl. Band I, S. 140, Anm. 4. 

Das Wort „lakaro" ist unklar. Cowell schiagt die Bedeu- 
tung „Anker" vor in Anlehnung an das neupersische „langar®, 
das diese Bedeutung besitzt. 


9 * 
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bestieg das Schiflf und rief den Barbier herbei. Doch 
die Meergottheit sprach: „Fur dich ist dies nur, nicht 
fiir jenen." „Warum?'‘ „Er hat keinen tugendhaften 
Wandel; das ist der Grund. Ich habe namlich fur dich 
das Schiff herbeigebracht, nicht fiir jenen." 

Darauf sprach der Laienbruder: „Gut; von dem 
Geschenk, das mir geworden, von dem Gebot, das ich 
beobachtet, von der Betatigung, die ich betatigt, gebe 
ich diesem die Frucht." Der Barbier erwiderte: „Ich 
danke dir, Herr!" — Dai'auf sagte die Gottheit: „Jetzt 
nehme ich ihn auch mit." Und sie lieB auch ihn das 
Schiff besteigen und brachte die beiden Leute iiber das 
Meer. Dann fuhr sie auf dem Flusse bis nach Benares 
und legte durch ihre Zauberkraft im Hause der beiden 
Schiltze nieder. Und sie sprach; „MitWeisen ist ein Zu- 
sammenleben zu betatigen; denn wenn dieser Barbier 
nicht im Verkehr mit diesem Laienbruder gestanden 
hatte, ware er inmitten des Ozeans zugrunde gegangen." 
Indem sie so den Vorzug des Zusammenseins mit Weisen 
erklarte, sprach sie folgende Strophen: 

„Sieh, wie der Glaube, wie die Tugend, 
wie Selbstverleugnung Frilchte tragt! 

Der Schlangenfiirst in Schiffsgestalt 
fahrt jetzt den glaub’gen Laienbrudei'. 

Mit Weisen nur tut euch zusammen, 
mit Weisen schliefiet Freundschaft nur; 
durch das Zusammensein mit Weisen 
fand seine Rettung der Barbier." 

Nachdem so die Meergottheit in der Luft stehend 
die Lehre verktlndigt und eine Ermahnung gegeben hatte, 
nahm sie den NagakOnig mit und kehrte in ihre Be- 
hausung zuruck. 
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Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verktindigung 
der Wahrheiten aber gelangte der Laienbruder zur Frucht 
der einmaligen ROckkehr): „Der damalige bekehrte Laieii- 
bruder ging zum volligen Nirvana ein^), der Nagakdnig 
war Sariputta, die Meergottheit aber war ich." 

Ende der Erz^hlung von dem Tugendvorzug. 


191, Die Erzahlung von Ruhaka. 

„Auch die zerrifine Bogensehne." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verftihrung durch die fruhere Frau. Die Geschichte 
wird iin achten Buche ira Iiidriya-Jataka 2) berichtet werden. 
Der Meister aber sprach zu dem MOnche: „Dies Weib ist 
schadlich fOr dich, o MOnch; auch frQher schon beschamte 
sie dich inmitten einer Versammlung in Gegenwart des 
Kbnigs und brachte dich dahin , dafi du sie aus dem Hause 
triebst." Und er erzahlte folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
tier Bodhisattva im Schofie von dessen erster Geinahlin 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, be- 
stieg er nach dem Tode seines Vaters den Thron und 
fiihrte in Gerechtigkeit die Regierung. — Er hatte einen 
Hauspriester namens Ruhaka ; dessen Gemahlin war eine 
alte Brahmanin. 

Nun schenkte einmal der KOnig dem Brahmanen 
ein mit schonem Zaumzeug geschmiicktes Pferd. Dieser 
bestieg das Pferd und ritt fort um dem Kbnige seine 
Aufwartung zu machen. Als aber die Leute sahen, wie 

') Deshalb kann er mit keiner Person aus der Gegenwart 
identifiziert werden. 

2) Dies ist das 423. Jataka; bei Fausbdll Band III, S. 461 
bis 469. 
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er auf dem RQcken des geschmtlckten Rosses sitzend 
daherkam, blieben sie allenthalben stehen und lobten 
das Pferd, indem sie sagten: „Seht die Schonheit des 
Pferdes; wie prachtig ist das Pferd !“ — Als der Brah- 
mane nach Hause kam, stieg er in seinen Palast hinauf 
und sprach zu seiner Frau: „Liebe, unser Pferd ist fiber 
die MaBen schon. Auf beiden Seiten der StraBe blieben 
die Leute stehen und riilnnten immer unser Pferd. “ 

Die BiTihmanin aber war etwas falsch und ver- 
dorben von Natur. Darum sprach sie zu ihm folgender- 
maBen: „EdIer, du kennst nicht den Grund, warum das 
Pferd so prachtig ist. Dies Pferd ist schon infolge seines 
verzierten Zauiuzeuges. Wenn dii Lust hast dich auch 
so auszuzeichnen wie das Pferd, so schmilcke dich mit 
dem Pferdezauinzeug, gehe auf die StraBe hinab, setze 
die FiiBe wie ein Pferd und suche so den Konig auf. 
Dann wird der Kdnig dich preiscn und die Leute war- 
den dich auch preisen." Als der verblendete Brahmane 
ihre Worte hbrte, merkte er nicht, aus welchem Grunde 
sie so sprach; und er nahm den Gedanken an und tat 
also. Wer ihn aber sah, der brach in ein Gelachter 
aus und sagte; „Der Lehrer zeichnet sich aus.“ Der 
Kbnig aber bescharate ihn, indem er zu ihm sprach: 
„Wie, o Lehrer, ist deine Galle erregt? Du bist ja ver- 
ruckt geworden," u. a. m. 

Da schSmte sich der Brahmane, daB er etwas Un- 
passendes getan, und voll Zorn iiber seine Brahmanin 
dachte er: „Durch sie bin ich inmitten der Versamm- 
lung, der auch der Konig anwohnte, beschaint worden; 
ich werde sie schlagen und verstoBen." Und er ging 
nach Hause. — Als die verraterische Brahmanin merkte, 
dafi er voll Zorn zurtickkehre, verliefi sie I'asch durch 
ein Ttlrchen das Haus, fliichtete in den koniglichen 
Palast und blieb vier oder fiinf Tage dort. 
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Als der Konig diese Begebenheit ei'fuhr, liefi er den 
Hauspriester zu sich rufen und sagte: „0 Lehrer, das 
weibliche Geschlecht stindigt imtner; du mufit der Brah- 
manin verzeihen." Und um ihn auszusdhnen sprach er 
folgende erste Strophe: 

„Auch die zerrifine Bogensehne 
wird ausgebessert, Ruhaka. 

Versdhne dich mit deiner Alten 
und gib dich nicht dem Zorne hin." 

Als aber Ruhaka dies horte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Wenn junger Bast^} vorhanden ist 
und solche, die sich drauf verstehn, 
ziehn wir ’ne neue Sehne auf; 
genug hab ich von meiner Alten." 

Nach diesen Worten verstiefi er jene und fiihrte 
eine andere Brahrnanin heim. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten vei'kiindigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung 
der W ahrheiten aber gelangte der unzufriedene MOnch zur 
Frucht der Bekehrung): ,,Die damalige Alte war die fruhere 
Frau, Ruhaka war der unzufriedene MOnch, der Konig von 
Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Ruhaka. 


192. Die Erzahlung won dem gliicklichen 
Ungliicksraben. 

„Das Weib mit Schonheit sei begabt.^' Diese Erzah- 
lung von dem glticklichen Unglucksraben wird im Mahaum- 
magga-Jataka^) berichtet warden. 

Ende der Erzahlung von dem giucklichen UnglQcksraben. 

Das verdorbene „marudvasu^‘ des Textes ist von Rouse 
zu dem auch in das Metrum besser passenden „mudusu" emen- 
diert worden , das auch eine Handschrift des Kommentars entliS.lt* 
Dies ist das 546. Jataka; bei FausbOll Band IV, S. 329— 478. 
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193. Die kleine BrzaMung von Paduma/) 

„Dies ist nur sie uad ich auch bin kein andrer." Dies 
erziihlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen unzufriedenen MOnch. Die Begebenheit 
wird ini Ummadanti-Jataka-) erzahlt werden. 

Als aber jener Mcinch auf die Frage des Meisters: 
„Ist es wahr, MSnch, dafi du unzufrieden bist?“ zur Ant- 
wort gab: „Es ist wahr, Erhabener," wurde er weiter 
gefragt; „Wer aber hat dich unzufrieden gemacht?" und 
erwiderte; „Da ich, Herr, ein prSchtig geschmUcktes 
Frauenzimmer sah, geriet ich in die Gewalt der Lust und 
wurde unzufrieden." Darauf sprach zu ihm der Meister: 
„0 Monch , das Geschlecht der Weiber ist undankbar und 
verraterisch. Infolge ihrer Hartherzigkeit haben auch Weise 
der Vorzeit, obwohl sie ihr Blut von ihrem rechten Knie 
zu trinken gaben und ihr Lebenlang Geschenke spendeten, 
nicht das Herz einer Fi'au gewiiinen kOnnen." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
wiedergeboren. Am Tage der Namengebung erhielt er 
den Namen „Lotosprinz“. Nach ihm kamen noch sechs 
jUngere Bruder. Als nun diese sieben Leute allmahlich 
herangewachsen waren, blieben sie im Hause wohnen 
und lebten wie Freunde des Kdnigs. 

Als aber eines Tages der Konig dastand und in 
den kdniglichen Hof hinabschaute, sah er, wie jene mit 
grofiem Gefolge kamen um dem KSnig ihre Aufwartung 
zu machen. Da bekam er Furcht, sie mbchten ihn tsten 
und sein Reich in Besitz nehmen; und er liefi sie zu 
sich rufen und sprach zu ihnen: „Ihr Lieben, ihr dOrft 
in dieser Stadt nicht bleiben. Gehet anderswohin, und 

Paduma, d. i. Lotos, heifit der Held der Geschichte. Dies 
Jataka heifit das „kleine“ im Gegensatz zur „grofien Erzfihlung 
von Paduma", dem 472. Jataka, bei Fausboll Band IV, S. 187—196. 

’) Dies ist das 527. Jataka; bei Fausboll BandV, S. 209 — 227. 
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wenn ich gestorben bin, so kommt zurQck und nehmt 
das eurer Familie gehSrige Reich in Besitz". Jene 
stimmten den Worten ihres Vaters zu; klagend und 
weinend gingen sie in ihre Hauser, nahmen ihre Gattinnen 
mit und dachten; „Wir wollen da und dorthin gehen 
und dort leben." So verliefien sie die Stadt. 

AIs sie so ihres Weges gingen, kamen sie in eine 
Wildnis. Hier fanden sie weder Speise und Trank. 
Da sie ihren Hunger nicht beschwichtigen konnten, 
dachten sie: „Wenn wir am Leben bleiben, werden wir 
wieder Frauen bekommen"; und sie tdteten die Gattin 
des jiingsten Bruders, machten dreizehn Teile daraus 
und verzehrten das Fleisch. Der Bodhisattva aber und 
seine Gattin legten von den erhaltenen Teilen einen 
zur Seite und verzehrten zu zweien den anderen Teil. 
— So t5teten sie an sechs Tagen sechs Frauen und 
afien ihr Fleisch. Der Bodhisattva aber legte jeden Tag 
einen Teil zur Seite, im ganzen sechs Teile. AIs die 
anderen nun am siebenten Tage sagten: „Wir wollen 
die Gattin des Bodhisattva tdten," gab ihnen der Bodhi- 
sattva jene sechs Portionen und sprach: „Esset diese 
sechs Portionen; morgen werde ich weiter sehen." AIs 
sie aber das Fleisch verzehrt hatten und in Schlaf ge- 
sunken waren, nahm er seine Frau und lief da von. 

■ Nachdem sie ein WeUchen gegangen war, sagte 
sie: „Herr, ich kann nicht mehr gehen." Darauf nahm 
sie der Bodhisattva auf seine Schultern und kam zur 
Zeit des Sonnenaufgangs aus der Wiiste hinaus. AIs 
die Sonne aufgegangen war, sagte jene: „Herr, ich habe 
Durst." Der Bodhisattva erwiderte; „Liebe, es ist kein 
Wasser da." Da sie aber immer wieder iiber Durst 
klagte, verwundete er sich mit seinem Schwerte am 
rechten Knie und sprach zu ihr: „Liebe, Wasser ist 
keines da; setze dich aber nieder und trinke das Blut 
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von meineni rechten Knie." Sie tat also. — Allmah- 
lich gelangten sie so an die grofie Ganga, wo sie 
tranken und badeten. Als sie dann Waldfruchte ge- 
gessen und sich an eineni passenden Orte erholt batten, 
erbauten sie sich an einer Kriimniung der Ganga eine 
Einsiedelei und blieben dort wohnen. 

Eines Tages aber hatte man am Oberlauf der Ganga 
einem Rauber, der sich gegen den Konig verfehlt hatte, 
Hande und FilBe sowie Ohren und Nase abgeschnitten, 
ihn auf einen Kahn gesetzt und auf der groBen Ganga 
forttreiben lassen. Er gelangte an diese Stelle, wahrend 
er laule Schmerzensrufe ausstiefi. Als der Bodhisattva 
seine initleiderregenden Klagelaute horte, dachte er: 
„Ein ungliickliches Wesen geht, wenn ich dabei stehe, 
nicht zugrunde." Und er ging an das Ufer des Ganges, 
zog jenen heraus und verbrachte ihn in seine Einsiede- 
lei, wo er rait wohlriechenden Wassern und Salben 
seine Wunden pflegte. Seine Gattin aber sprach: „Einen 
solchen Krtippel bringt er vom Ganges und pflegt ihn!" 
Und aus Ekel vor dem Kriippel spie sie bestandig vor 
ihm aus. 

Als nun dessen Wunden wieder zugeheilt waren, 
liefi ihn der Bodhisattva bei seiner Gattin in der Ein- 
siedelei und holte aus dem Walde WaldfrUchte, mit 
denen er ihn und seine Gattin ernahrte. Wahrend sie 
aber so zusammen waren, verliebte sich das Weib in 
jenen Kruppel und trieb Unzucht mit ihm. Dadurch 
bekam sie Lust den Bodhisattva zu tdten und sie 
sprach darum zu ihm: „Gebieter, als ich auf Eurer 
Schulter sitzend aus der Wildnis herauskam, da schaute 
ich diesen Berg an und betete: ,0 du edle Gottheit, 
die du auf diesem Berge wohnst! Wenn ich mit meinem 
Gatten in Gesundheit das Leben behalte, so werde ich 
dir ein Opfer darbringen.' . Nun hat sie mich gerettet; 
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darum will ich ihr das Opfer darbringen." Da der 
Bodhisattva ihre List nicht merkte, gab er mit dem 
Worte „Gut" seine Zustimmung, richtete eine Opfergabe 
her, liefi sie das Opfergefafi nehmen und stieg auf die 
Spitze des Serges hinauf. Darauf sprach sie zu ihm: 
„Gebieter, nicht diese Gottheit, sondern du bist meine 
hdchste Gottheit. Darum will ich zuerst dich mit Wald- 
blumen verehren, von rechts umwandeln und dir so 
meine Huldigung darbringen; dann erst werde ich der 
Gottheit das Opfer darbringen." Sie stellte den Bodhi- 
sattva so auf, dafi er dem Abgrund das Gesicht zu- 
kehrte, verehrte ihn mit Waldblumen und umwandelte 
ihn von rechts. Dann trat sie, als ob sie ihm huldigen 
wollte, an seine Hinterseite und gab ihm einen Stofi in 
den Rvicken, dafi er in den Abgrund hinabsttirzte. 
Jetzt dachte sie: „Nun habe ich den Rtlcken meines 
Feindes gesehen"; und befriedigten Herzens stieg sie 
von dem Berge herab und ging zu ihrem Kriippel. 

Als nun der Bodhisattva dem Abgrunde entlang 
vom Berge herunterfiel, blieb er an der Krone eines 
Udumbarabaumes in einem von Dornen freien, mit 
Slattern bedeckten Geblisch hangen. Bis an den Fufi 
des Berges hinabzusteigen vermochte er nicht; darum 
setzte er sich in das Geaste und verzehrte die Udum- 
barafruchte. — Eine Rieseneidechse aber von grofiem 
Korper pflegte unten vom Fufie des Berges aus hinauf- 
zusteigen und auf diesem Udumbarabaume die Fruchte 
zu verzehren. Als sie an diesem Tage den Bodhisattva 
sah, lief sie davon. Am andern Tage kam sie wieder, 
frafi die Frtichte auf der einen Seite und machte sich 
dann davon. Wahrend sie aber so immer wieder kam, 
wurde sie vertraulich gegen den Bodhisattva und fragte: 
„Wie bist du an diesen Ort gekomraen?" Als er ant- 
wortete: „Auf die und die Art," sagte sie: „Farchte 
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dich darum nicht"; und sie lieB den Bodhisattva auf 
ihrem Rticken Platz nehmen, stieg vom Baume herab 
und verliefi den Wald. Sodann brachte sie den Bodhi- 
sattva an die Heerstrafie und schickte ihn fort mit den 
Worten: „Gehet diesen Weg"; darauf ging sie wieder 
in den Wald hinein. 

Der Bodhisattva aber kani in ein Dorf und wohnte 
daselbst. Da h6i*te er, sein Vater sei gestorben; und 
er begab sich nach Benares und bestieg den seiner 
Faniilie gehOrigen Thron unter dem Namen „K6nig 
Lotos". Er beobachtete die zehn Konigstugenden und 
fuhrte in Gerechtigkeit seine Regierung. An den vier 
Stadttoren, in der Mitte der Stadt und am Tore seines 
Palastes liefi er Almosenhallen, ira ganzen sechs, er* 
bauen und spendete taglich Alinosen, indem er hundert- 
tausend dafiir aufwendete. 

Jenes bdse Weib aber hatte den Krtippel auf ihre 
Schulter gesetzt und den Wald verlassen. Indem sie 
im Bereich der Menschen Almosen sammelte und sich 
Reisschleim und Brei geben lieB, ernahrte sie den 
Krttppel. Wenn man sie fragte: „Was ist dir dieser?", 
antwortete sie: „Ich bin die Tochter seines Onkels, er 
ist der Sohn meiner Tante; sie gaben mich ihm zur 
Frau. Diesen meinen mit Verstummelung bestraften 
Mann nahm ich auf und trage ihn herum, indem ich 
ihn durch Almosensammeln ernahre. “ Die Leute dachten : 
„Dies ist ein ergebenes Weib"; und von da an gaben 
sie ihr noch mehr Reisschleim und Brei. — Da sprachen 
andere zu ihr:- „Gehe du nicht so umher! Zu Benares 
regiert der Kbnig Lotos; er gibt Almosen, dafi er den 
ganzen Jambuerdteil dadurch in Aufregung versetzt. 
Wenn er dich sieht, wird er befriedigt sein und in 
seiner Freude wird er dir viel Geld geben. Lafi deinen 
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Gatten sich hier niederlegen und gehe zu ilim hin!“ 
Und sie gaben ihr einen festen Weidenkorb. 

Das lasterhafte Weib liefi den Kriippel in dem 
Weidenkorbe Platz nehmen, hob den Korb auf und 
begab sich nach Benares. Hier blieb sie und nahm in 
den Almosenhallen ihr Mahl ein. — Der Bodhisattva 
aber pflegte, auf dem RUcken eines reich geschmxickten 
Elefanten sitzend, sich nach der Almosenhalle zu be- 
geben, hier acht oder zehn Leuten mit eigner Hand 
Almosen zu spenden und dann wieder nach Hause zu- 
riickzukehren. Jenes lasterhafte Weib nun liefi den 
Krtippel in ihrem Korbe sich niedersetzen, nahm den 
Korb auf und stellte sich auf den Weg, den der Konig 
kommen sollte. Als der Kdnig sie sah, fragte er: „Was 
ist dies?" „Ein ergebenes Weib, o Ftirst," war die 
Antwort. Darauf liefi er sie zu sich rufen. Er er- 
kannte sie, liefi den Kriippel aus seinem Korbe heraus- 
heben und fragte: „Was ist dir dieser?" Sie erwiderte: 
„0 Furst, es ist der Sohn meiner Vaterschwester, der 
mir von meiner Familie zum Manne gegeben wurde." 
Da die Leute den Sachverhalt nicht kannten, sagten 
sie: „0, dies ist eine ergebene Frau," und priesen mit 
diesen und ahnlichen Worten das lasterhafte Weib. 
Abermals fragte der KOnig: „Ist dieser Kruppel dein 
dir von deiner Familie gegebener Gatte?" Da sie den 
KOnig nicht erkannte, entgegnete sie keck: „Ja, o Ftirst." 

Jetzt sprach der Kdnig zu ihr: „Ist also dieser der 
Sohn des Konigs von Benares? Bist du nicht die 
Gattin des Prinzen Lotos und die Tochter des Konigs 
so und so? Hast du nicht, nachdem du aus meinem 
Knie das Blut getrunken, mich in den Abgrund ge^ 
stiirzt, da du dich in diesen Kruppel verliebtest? Jetzt 
bist du, die du den Tod auf der Stirn trSgst, in der 
Meinung, ich sei tot, an diesen Ort gekommen, lebe 
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ich nicht mehr?“ Nach diesen Worten wendete er sich 
an seine Minister, indem er fortfuhr: „He, ihr Minister, 
habe ich euch nicht auf eure Fragen folgendes erzahlt: 
,Meine sechs jOngeren BrUder toteten ihre sechs Frauen 
und verzehrten ihr Fleisch; ich aber erhielt meine 
Gattin am Leben, brachte sie an das Ufer des Ganges 
und wohnte dort. Einen mit Verstummelung bestz'aften 
KrQppel zog ich heraus und pflegte ihn; dies Weib 
aber verliebte sich in ihn und sttirzte mich von einem 
Berge hinab. Nur infolge meiner freundlichen Ge- 
sinnung blieb ich am Leben.' Die mich vom Berge 
hinabstiefi, ist keine andere als diese Lasterhafte und 
auch der mit Versttlmmelung bestrafte Kriippel ist kein 
anderer als dieser." Nach diesen Worten sprach er 
folgende Strophen: 

„Dies ist nur sie und ich auch bin kein anderer; 
auch der ist’s, dem die Hande abgeschnitten. 

Sie sprach: ,Dies ist der Gatte meiner Jugend.' 

Die Weiber mtlssen sterben, denen Wahrheit fremd. 

Den Elenden hier totet mit der Keule, 
den blut’gen Leichnam^), den verruchten Buhler; 
und diese, die dem BSsen ist ergeben, 
soil leben, aber ohne Nas’ und Ohren." 

Da der Bodhisattva seinen Zorn nicht unterdrucken 
konnte, verurteilte er sie zu dieser Strafe. Trotzdem 
aber liefi er nicht so tun; sondern als sein Groll klein 
geworden war, liefi er ihr den Korb so fest anbinden, 
dafi sie ihn nicht mehr vora Kopfe heruntemehmen 
konnte, liefi dann den Kriippel hineinwerfen und jagte 
sie aus seinem Reiche. 

Der Kommentator erki^rt diesen Ausdruck, indem er sagt, 
durch das Fehlen der Tngend habe jener einem Toten geglichen. 
Naher liegt die Beziehting auf den aller Extremitaten beraubten 
Rumpf. 
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Nachdeni dei' Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verktindet hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am.Ende der Verktin- 
digung der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene 
Monch zur Frucht der Bekehrung): „Damals waren die 
sechs Bruder irgend welche Mdnche, die Gattin war die 
junge Brahmanin Cinca, der Kruppel war Devadatta, der 
Rieseneidechsenkonig war Ananda, der Konig Lotos aber 
war ich.“ 


194. Die Erzahlung von dem Juwelendieb. 

„Nicht gibt es GStter; jetzt sind sie verschwunden. “ 
Dies erzahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, 
mit Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta. Als 
er namlich hdrte, Devadatta gehe auf seine Ermordung 
aus, sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern 
auch frflher schon war Devadatta darauf bedacht raich zu 
tdten; aber trotz seiner Bemtihungen war er nicht imstande 
mich zu toten." Und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt in einem Dorfe 
unweit von Benares in einer HausvSterfamilie ^). Als 
er herangewachsen war, filhrte man ihm eine Tochter 
aus guter Familie von Benares als Frau zu. Diese war 
anmutig, sehr schon und reizend; sie glich einem Gbtter- 
madchen oder einem schwebenden Bltltengewinde oder 
einer reizenden Nymphe. Ihr Name war Sujata. Sie 
war ergeben, sie wandelte nach den Geboten und im 
Gehorsam; bestandig war sie gehorsam gegen ihren 
Gatten, ihre Schwiegermutter und ihren Schwieger- 
vater. Sie war gegen den Bodlrisattva lieb und an- 
genehm. So lebten die beiden in Eintracht und Ein- 
iniitiglieit zusammen. 


*) Er gehorte also zur dritten Kaste. 
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Eines Tages nun sagte Sujata zum Bodhisattva: 
„Ich mochte meine Eltern besuclien." Er erwiderte: 
„Gut, meine Liebe; lichte genOgenden Reiseproviant 
her.“ Darauf lieB er verschiedene Kuchen backen, legte 
die Kuchen und den tibrigen Proviant auf den Wagen 
und fuhr fort. Er safi vorne auf dem Wagen, seine 
Frau hinten. Als sie in die Nahe der Stadt gekommen, 
schirrten sie die Tiere vom Wagen, badeten und speisten. 
Dann fuhr der Bodhisattva weiter und setzte sich wie- 
der vorne hin; Sujata aber wechselte ihre Kleidung, 
schniiickte sich und blieb hinten sitzen. 

Als der Wagen in die Stadt hineingekommen war, 
kam gerade der Konig von Benares, wahrend er auf 
seinem Leibelefanten sitzend die Stadt von rechts 
her unifuhr, an diese Stelle. Sujata war unterdessen 
heruntergestiegen und ging zu Fufie hinterdrein. Als 
der Kbnig sie sah, wurde sein Auge von ihrer SchOn- 
heitsfQlle angezogen; er verliebte sich in sie und schickte 
einen Minister fort, dem er sagte: „Gehe und erkunde, 
ob sie einen Gatten besitzt oder nicht.“ Jener ging zu 
ihr hin, und als er erfuhr, sie habe einen Gatten, sagte 
er dem Konig: ,,Sie ist schon verheiratet, o Fiirst; der 
Mann, der auf dem Wagen sitzt, ist ihr Gatte.“ Der 
Konig aber konnte seine Verliebtheit nicht bezahmen; 
ganz krank vor Begierde dachte er: „Ich werde ihn 
mit einer List toten lassen und dadurch die Frau er- 
halten.“ Und er sprach zu einem Mann: „He, gehe 
weg, lege dieses Kronjuwel, als wenn du auf der 
Strafie daherkamest, in den Wagen dieses Mannes und 
kehre dannzuriick.“ Jener erwiderte „Gut,‘‘nahmes, ging 
hin, legte es in den W agen und kehrte zurbck, indem er 
dem Konig meldete: ,,Ich habe es in den Wagen gelegt." 

Jetzt sprach der Konig: ,,Ein Ki'onjuwel ist mir 
verloren gegangen." Die Leute machten daruber einen 
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grqfien Larm. Der Konig fuhr fort: „Schliefiet alle 
Tore, sperrt den Verkehr und suchet nach dem Dieb!“ 
Die Leute des Kdnigs taten so. Die ganze Stadt war 
in Erregung. Der andere nahm nun einige Leute mit 
sich, ging zu dem Bodhisattva bin und sagte: „He, lafi 
den Wagen halten! Ein Kronjuwel des Kdnigs ist ver- 
loren gegangen; wir wollen den Wagen durchsuchen." 
Als er aber den Wagen durchsuchte, fand er darin den 
von ihm selbst hineingelegten Edelstein; und er packte 
den Bodhisattva, rief: „Da ist der Juwelendieb", schlug 
ihn mit Han den und Ftlfien, band ihm die HSnde auf 
den Rocken und sie ftihrten ihn vor den Konig, indem 
sie sagten: „Da ist der Juwelendieb." Der KSnig gab 
den Befehl, man solle ihm das Haupt abschlagen. Dar- 
auf schlugen ihn die Leute des Kbnigs an den Strafien- 
kreuzungen mit Peitschen und fiihrten ihn durch das 
Stidtor zur Stadt hinaus. — Sujata aber hatte den 
Wagen verlassen und ging, wahrend sie die Arme aus- 
streckte und klagte: „0 Gebietei', meinetwegen bist du 
in dies Ungltick gestilrzt," jammernd immer hinterdrein. 

Jetzt liefien die Leute des Konigs den Bodhisattva 
sich auf den Riicken legen, um ihm das Haupt abzu- 
schlagen. Als dies Sujata sah, stellte sie sich ihre 
Tugend vor Augen und klagte: „Fttrwahr, es gibt keine 
Gotter mehr, meine ich, die imstande sind in dieser 
Welt die Leute, die andere verletzen und anderen Ge- 
walt antun, davon abzuhalten.“ Wahrend sie so und 
ahnlich klagte, sprach sie folgende erste Strophe: 

„Nicht gibt es Getter; jetzt sind sie verschwunden. 
Denn nicht mehr walten hier die Weltenwachter 
und nicht mehr halten sie die Obeltater, 
die ungezahmten Frevler jetzt in Schranken.“ — 
Wahrend aber diese Tugendhafte so jammerte, 
wurde der Sitz heifi, auf dem der GStterkOnig Sakka 

Dutoit, JataVam. II. 
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sa6. Als Sakka iiberlegte, wer ihn seiner Sakkawtirde 
berauben wolle, merkte er die Ursache davon und 
dachte: „Der Kdnig von Benares begeht eine allzu 
grausame Tat; er plagt die so tugendreiche Sujata. 
Jetzt kommt es mir zu dorthin zu gehen.“ Er stieg 
von der Gotterwelt herab, iiefi kraft seiner tibernatiir- 
lichen Macht den auf einem Elefanten des Weges 
kommenden bosen K5nig von seinem Elefanten herab- 
steigen und sich auf der Richtstatte auf den Riicken 
legen. Den Bodhisattva aber hob er auf, zierte ihn mit 
allem Schmuck, Iiefi ihn die Kleidung des KCnigs nehmen 
und auf der Schulter des Elefanten Platz nehmen. Als 
nun die Leute die Axt auf hob en und den Kopf ab- 
schlugen, schlugen sie dem Konig seinen Kopf ab; so- 
wie sie ihn aber abgeschlagen hatten, merkten sie, dafi 
es der Kopf des Konigs war. 

Darauf ging der G6tterk5nig Saldsa mit sichtbarem 
Korper zum Bodhisattva bin, gab dem Bodhisattva die 
Konigsweihe und Sujata die Wiirde der ersten Ge- 
mahlin des Konigs. Als die Minister sowie die Brah- 
manen, Hausvater und die ubrigen den Gotterkonig 
Sakka sahen, dachten sie; „Der ungerechte Konig ist 
getOtet; jetzt haben wir einen gerechten Konig erhalten, 
den uns Sakka selbst gegeben“; und sie wurden voll 
Freude. Sakka aber sprach, in der Luft stehend: 
„Dieser euch von Sakka gegebene Khnig wird von nun 
an in Gerechtigkeit seine Herrschaft fiihren. Wenn 
namlich ein KOnig ungerecht ist, lafit der Gott zur un- 
rechten Zeit regnen und zur rechten Zeit lafit er nicht 
regnen. Furcht vor Hungersnot, Furcht vor Krankheit, 
Furcht vor dem Schwert; diese drei Arten von Furcht 
kommen damn zum Vorschein." Indem er sie so er> 
mahnte, sprach er folgende zweite Strophe: 


— 147 


„Zur Unzeit regnet es bei ihm, 
zur rechten Zeit gibt’s keinen Regen. 

Vom Himmel selbst komrnt er herab^); 
ward dieser deshalb nicht getotet?*^ 

Nachdem so Sakka viel Volks eine Ermahnung ge- 
geben hatte, kehrte er in die GOtterwelt zuriick. Auch 
der Bodhisattva gelangte, nachdem er in Gerechtigkeit 
die Regierung gefahrt, in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damalige ungerechte Konig war Devadatta, Sakka war 
Anuruddha^), Sujata war Rahulas Mutter^), der von Sakka 
gegebene KOnig aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Juwelendieb. 


195. Die Erzahlung von der Bergesplatte. 

„Aui anmutiger Bergesplatte." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Konig von Kosala. Ein Minister des Konigs von Kosala 
namlich hatte sich in dessen Harem verfehlt. Als der 
Konig die Sache untersuchte und es der Wahrheit gemafi 
erkannte, dachte er: „Ich will es dem Meister mitteilen." 
Und er begab sich nach dem Jetavana, begriifite den Meister 
und fragte: „Herr, in unserm Harem hat sich ein Minister 
verfehlt; was soli man ihm tun?" Darauf fragte ihn der 
Meister: „Ist dir, o GrofikOnig, dieser Minister eine Sttitze 
und ist dir jenes Weib lieb?" Der Konig antwortete: ,Ja, 
Herr, er ist mir eine grofie Stiitze; er halt die ganze 
Konigsfamilie aufrecht. Auch jenes Weib ist mir teuer." 

Nach dem Kommentator bedeutet die Stelle: „Ein K5nig 
mufi selbst aus dem Himmel heraus in eine der Strafexistenzen, 
wenn er ungerecht gewesen.“ Rouse libersetzt: „a king comes 
down from heaven upon the earth.“ 

Einer der Lieblingsj linger Buddhas. 

Die gewohnliche Bezeichnung ftir Buddhas Gattin; der 
Name Yasodhara ist jtinger. 


10 * 
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Darauf sprach der Meister zu ihm: „0 Grofikonig, schon 
in der Vorzeit hOrten Kdnige von Weisen, dafi bei Die- 
nern, die ihnen eine Sttitze, und bei Frauen, die ihnen 
lieb sind, eine Schadigung nicht moglich ist, und sie wur- 
den unempfindlich dagegen." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus 
dev Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einer Ministerfamilie wiedergeboren; 
und als er herangewachsen war, wurde er dessen Rat- 
geber in den weltlichen Dingen und in den Tugenden. 
Ein Minister dieses K6nigs aber verfehlte sich in dessen 
Harem. Als der Kdnig die Sache der Wahrheit gemaft 
erkannt hatte, dachte er: „Der Minister ist mir eine 
grofie Stiitze, auch jenes Weib ist mir lieb; ich kann 
die beiden nicht zugrunde richten. Ich will ineinen 
weisen Minister fragen. Wenn es auszuhalten ist, dann 
werde ich es aushalten; wenn nicht, so werde ich es- 
nicht aushalten. “ 

Darauf liefi er den Bodhisattva zu sich rufen, wies 
ihm einen Sitz an und sagte: „0 Weiser, ich mOchte 
an dich eine Frage stellen." Als jener erwiderte: 
„Frage, o Grofikdnig; ich werde die Frage ldsen,“ 
sprach er, indem er damit die Frage stellte, folgende 
erste Strophe; 

„Auf anmutiger Bergesplatte, 
da war ein ktthler Lotosteich. 

Ein Schakal ging hinein, wohl wissend, 
dafi einem LOwen er gehbrte." 

Der Bodhisattva merkte: „Gewifi wird sich in seinem 
Harem ein Minister verfehlt haben"; und er sprach 
folgende zweite Strophe: 

„Es trinken ja, o grofier KOnig, 
die Tiere alle aus dem Strome 
und trotzdem bleibet er ein Strom. 

Verzeihe, wenn sie lieb dir ist.“ 
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So gab das grofie Wesen dem KOnige eine Er- 
mahnung. Der Konig befoigte seine Ermahnung. Er 
sprach: ,,Tut hinfort nicht mehr etwas so Boses“ und 
verzieh ihnen. Von da an liefien die beiden vonein- 
ander. Der Konig aber vollbrachte gate Werke wie 
Almosengeben u. dgl. und gelangte am Ende seines 
Lebens in den Himmel. 

Audi der Konig verzieh ihnen beiden, ais er diese 
Lehrunterweisung vernommen, und wurde unempfindlich 
dagegen. 

Nachdem der Meister diese Lehi'uiiterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten; 
„Darnals war der Konig Ananda, der weise Minister aber 
war ich/^ 

Ende der Erzahlung von der Bergesplatte. 


196. Die Erzahlung von dem Flfigelrofi. 

„Wer die Ermahnung nicht befolgt.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedenen M5nch, Ais namlich diese r Mdnch 
vom Meister gefragt wurde; pistes wahr, Monch, dafi du 
unzufrieden bist," antwortete er: „Es ist wahr.“ Ais Buddha 
waiter fragte: „Aus welchem Grunde?“, erwiderte er: 
„Durch die Macht der sirmlichen Begierde, da ich ein ge- 
schmucktes Weib gesehen-“ Darauf sprach zu ihni der 
Meister: „Diese Weiber, o MOnch, verlocken durch ihr 
Aussehen, ihreStimme, ihren Wohlgeruch, ihren Geschmack, 
ihre Beruhrung, durch ihre weibliche Koketterie und ihre 
Reize die Manner und bringen sie in ihre Gewalt. Sobald 
sie merken, dafi jene in ihrer Gewalt sind, bringen sie 
sie zum Verlust ihrer Tugend und zum Verlust ihres 
Vermdgens; darum nennt man sie Damoninnen. Auch in 
der Vorzeit schon gingen Damoninnen zu einer Karawane 
hin und verlockten die Kaufleute durch ihre weiblichen 
Reize. Nachdem sie sie in ihre Gewalt gebracht batten 
und wieder andere Manner sahen, brachten sie jene samt- 
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lich ums Leben und frafien sie mit knirschenden Zahnen 
auf, wahrend ihnen das Blut an den beiden Wangen her- 
unterlief." Und nach diesen Worten erzahite er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem befand sich auf der Insel Cejdon eine 
Damon enstadt, Sirisavatthu mit Namen. Dort wohnten 
Damoninnen. Wenn Schiff brUchige sich nahten, schmiick- 
ten sie sich prSchtig, liefien feste und flhssige Speise 
mitnehmen und gingen, umgeben von der Schar ihrer 
Sklavinnen und ihre Kinder auf der Schulter tragend, 
zu den Kaufleuten hin. Damit diese meinen sollten, sie 
seien zu einem menschlichen Wohnort gekommen,machten 
sie allenthalben Ackerbauer und Rinderhirten und schufen 
Kuhherden, Hunde u. dgl. Dann gingen sie zu den 
Kaufleuten hin und sagten: „Trinkt diesen Reisschleim, 
esset den Brei, verzehret den Kuchen." Da die Kauf- 
leute es nicht merkten, genossen sie das von den 
Damoninnen Gespendete. Wenn sie aber gespeist und 
getrunken hatten, fingen jene ein liebenswilrdiges Ge- 
sprach mit ihnen an. Sie fragten: „Wo ist euer Wohn- 
ort, woher seid ihr gekommen, wohin wollt ihr gehen, 
zu welchem Zwecke seid ihr hierher gekommen?" Wenn 
dann die anderen sagten: „Da wir schiffbriichig wurden, 
sind wir hierher gekommen," sprachen die Damoninnen: 
„Gut, ihr Edlen. Seitdem unsere Manner ihr Schiflf 
bestiegen und fortzogen, sind drei Jahre verflossen. Sie 
werden gestorben sein. Auch ihr seid ja Kaufleute; 
wir wollen eure Dienerinnen sein." So verlockten sie 
die Kaufleute durch ihre Koketterie und ibre weiblichen 
Reize und ftihrten sie in ihre Damonenstadt. Wenn 
aber vorher gefangene Manner noch da waren, banden 
sie diese mit Gbtterketten und warfen sie in das Folter- 
haus. — Wenn sie aber an ihrem eigenen Aufenthalts- 
ort keine Schiflfbriichigen fanden, so suchten sie auf 
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der einen Seite bis zum Kalyaiii-Flusse i), auf der andern 
bis zur Naga-Insel das Ufer des Meeres ab. So war 
deren Vorgehen. 

Eines Tages nun stiegen funfhundert schiflfbrtlchige 
Kaufleute in der Nalie von ihrer Stadt ans Land. Jene 
gingen zu ihnen bin, verlockten sie und fuhrten sie in 
ihre Damonenstadt. Die vorher gefangenen Manner 
banden sie niit Gotterketten und warfen sie in das F olter- 
haus. Dann machte die alteste Damonin den altesten 
Kaufmann und die iibrigen die anderen, kurz die fUnf- 
hundert Damoninnen die fQnfhundert Kaufleute zu ihren 
Mannern. Als aber der Kaufmann eingeschlafen war, 
erhob sich die alteste Damonin und begab sich nach 
dem Folterhause, wo sie die dort befindlichen Manner 
tstete und ihr Fleisch fraB. Dann kehrte sie zurtlck. 
Die Ubrigen machten es ebenso. 

Als aber die alteste Damonin das Menschenfleisch 
verzehrt hatte und zuruckkehrte , war ihr Korper kalt. 
Da der alteste Kaufmann sie umarmte, merkte er, dafi 
sie eine Damonin war. Er dachte: „Alle diese funf- 
hundert werden Damoninnen sein; wir mtissen uns da- 
vonmachen." Am andern Tage ging er in der Fruhe 
weg, wie um sich das Gesicht zu waschen, und sagte 
zu den iibrigen Kaufleuten: „Diese sind Damoninnen, 
keine Menschen. Wenn andere Schiffbriichige kommen, 
werden sie diese zu ihren Mannern machen und uns 
auffressen. Geht, wir wollen uns davonmachen.“ Aber 
dritthalbhundert von ihnen sagten: „Wir kOnnen sie 
nicht verlassen. Geht ihr fort; wir werden nicht von 
hier weggehen." Da nahni der alteste Kaufmann die 
dritthalbhundert, die nach seinen Worten taten, und 
entfloh aus Furcht vor den Damoninnen. 

’) Dies ist, wie Rouse bemerkt, der jetzt Kaelani-ganga ge- 
nannte FluB. 
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Zu dieser Zeit aber hatte der Bodhisattva als ein 
Fliigelrofi seine Wiedergeburt genommen. Er wai- ganz 
weifi, hatte einen Kopf wie eine KrShe und Haare von 
Munja-Gras^): er war mit Zauberkraft begabt und konnte 
durch die Luft fliegen. Damals flog er vom Himalaya 
aus in die Luft empor nach der Insel Ceylon. Hier 
ging er umher und verzehrte Reis, der dort an Teichen 
und Ttimpeln wild wuchs. Wahrend er so dahin ging, 
rief er dreimal mit menschlicher Sprache mitleidsvoll: 
„Sind hier Leute, die nach Hause wollen? Sind hier 
Leute, die nach Hause wollen?" 

Als jene seine Stimme hOrten, kamen sie auf ihn 
zu, falteten die Hande gegen ihn-) undsprachen: „Herr, 
wir wollen nach Hause gehen." „Steigt darum auf 
meinen Rtlcken," entgegnete der Bodhisattva. Darauf 
stiegen einige hinauf, einige fafiten ihn an seinem 
Schweife, andere aber blieben mit gefalteten Handen 
stehen. Der Bodhisattva aber brachte auch die, welche 
mit gefalteten Handen noch dastanden, und alle anderen 
von den dritthalbhundert Kaufleuten durch seine Wun- 
derkraft in ihre Heimat, setzte sie alle an den fOr sie 
bestimmten Platzen ab und kehrte dann nach seinem 
Wohnort zurilck. 

Die Damoninnen aber tdteten, als andere kamen, die 
dort zurGckgebliebenen dritthalbhundert Leute und frafien 
sie auf. 

Danach sprach der Meister zu den Mdnchen: „Ihr 
Mdnche, ebenso wie jene Kaufleute, die in die Gewalt der 
Damoninnen geraten waren, urns Leben kamen, diejenigen 
aber, die nach den Worten des FlflgelpferdkSnigs taten, 
alle in ihre Heimat zuruckgebracht warden , ebenso kommen 
die MSnche oder die Nonnen oder die LaienbrOder oder 

*) Dies ist die Grasart Saccharum Muflja, aus der die Brah- 
manenschnur geflochten wurde. 

’) Ein Zeichen der Ebrfurcht ; vgl. Band I, S. 158, Anm. 4. 
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die Laienscliwestern , die sich nicht nach der Erinahaung 
der Buddhas richten^ in den vier Straforten in den 
mancherlei Kerkerii, Bufiorten u. dgl. zu grofiem Leid; die 
aber die Ermahnung befolgen, gelangen zu den drei Er- 
reichungen des Gluckes^)^ zu den sechs Freudenhimnieln'^), 
zu den zwanzig Brahmawelten.^) Und wenn sie an diese 
Orte gelangt sind, erreichen sie das nicht endende grofie 
Nirvana und gehen so zu grofiem Gliicke ein.“ Nach diesen 
Worten sprach er, der vollig Erleuchtete, folgende Stropheu: 

„Wer die Ermahnung nicht befolgt, 
die von dem Buddha ward gelehrt, 
der wird in das Verderben stiirzen, 
wie durch Damoninnen die Handler. 

Wer aber der Ermahnung folgt, 
die von dem Buddha ward gelehrt, 
der gehet ein zur Seligkeit^ 
wie durch das FlQgelrofi die Handler." 

Nachdem so der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkOndigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kiindigung der Wahrheiten aber gelangte jener unzufrie- 
dene Monch zur Frucht der Bekehrung und auch noch 
viele andere gelangten zur Frucht der Bekehrung, der ein- 
maligen Ruckkehr, der Nichti-Uckkehr und ;der Heiiigkeit): 
„Die dritthalbhundert Kaufleute, die damals nach den 
Worten des FlQgelrofikanigs taten, waren die Buddba- 
gemeinde, der Flugelrofikdnig aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Fltigelrofi, 

Dies sind i. die Hdile, 2. die Tierexistenz , 3. die Existenz 
als btifiender Geist, 4. die Existenz als Damon. 

Darunter versteht man die Existenz als Mensch, als Gott 
und das Nirvana. 

Diese sechs Freuden- oder Gfitterhimmel sind i. der Him- 
mel der vier Erzengel, 2. der Himmel der dreiunddreifiig Gdtter, 
3. der Yama-Himmel, 4. der Tusita-Himmel, 5. der Nimmanaratl- 
Himmei, 6. der Paranimittavasavatti-Himmek Vgl „Leben des 
Buddha‘S, S. 357. 

Namlich die sechzehn kSrperlichen und die vier unk 5 rper- 
lichen Brahmawelten, welch letztere mit den obersten Stufen 
der Ekstase dbereinstimmen. 
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197. Die Erzahlung von dem Freund und 
dem Feind. 

„Er lachelt iiicht, wenn er ihn sieht." Dies erzahlte 
cler Meister, da er zu Savatthi verweilte, mit Beziehung 
auf einen M5iicli. Ein Monch namlich dachte sich: „Wenix 
ich es genommen habe, wird mein Lehrer nicht ziirnen*/^ 
und er nahm im Vertrauen darauf einen von seineni Lehrer 
beiseite gelegten Kleiderlappen an sich und niachte einen 
Schuhbeutel daraus, Dann bat er den Lehrer um Erlaubnis 
dazu. Als ihn darauf sein Lehrer fragte: „Warum hast 
du es genommen?" antwortete er: „Im Vertrauen auf 
Euch, dafi Ihr mir, wenn ich es genommen, nicht ziirnen 
wurdet." Der Lehrer aber versetzte: „Was hast du fur 
ein Vertrauen zu mir zu haben?" Und erziirnt stand er 
auf und schlug ihn. 

Diese seine Tat aber wurde uiiter den MCnchen be- 
kannt, Eines Tages nun begannen die MOnche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, der junge Monch so 
und so hat im Vertrauen auf seinen Lehrer einen Kleider- 
lappen genommen und einen Schuhbeutel daraus gemacht. 
Sein Lehrer aber sagte: ,Was hast du fiir ein Vertrauen 
zu mir zu haben?*; und zornig stand er auf und schlug 
ihn," — Da kam der Meister und fragte: ,,Zu welcher 
Unterhaltung, ihr MCnche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?“ Als sie antworteten: ,,Zu der und der“, sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, ist dieser Mdnch mit 
seinem Gefafarten unvertraulich , sondern auch friiher 
schon war er unvertraulich." Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedeni zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen 
war, betatigte er die Weltflucht der Weisen, erlangte 
die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten und wohnte 
als Meister einer Schar im Himalaya. 

Einer unter dieser Asketenschar tat nicht nach den 
Worten des Bodhisattva, sondern zog einen jungen 
Elefanten auf, dessen Mutter gestorben war. Als dieser 
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aber herangewachsen war, totete er jenen und ging in 
den Wald. — Nachdem der Tote verbrannt war, um- 
ringte die Asketenschar den Bodhisattva und fragte: 
„Herr, woran kann man erkennen, ob einer Freund 
Oder Feind ist?“ Der Bodhisattva verkQndete; „Aus 
der und der Ursache“ und sprach folgende Strophen: 

„Er lachelt nicht, wenn er ihn sieht, 
er beut ihm nicht den Willkommgrufi; 
er blickt ihm in die Augen nicht 
und tut, was jenem nicht gefallt. 

Dies sind die Zeichen, welche man 
far Feindschaft aufgefunden hat; 
an diesen kann beim Sehn und Horen 
der Weise einen Feind erkennen." 

So verkandigte der Bodhisattva die Anzeichen des 
Freundes und des Feindes. Nachdem er sodann die 
Vollkommenheit betatigt, ging er in die Brahmawelt ein. 

Nachdem der Meister diese Lehruntemeisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka niit folgenden Wor- 
ten: „Der Asket, der damals den j ungen Elefanten auf- 
zog, war dieser Gefahrte, der Elefant war der Lehrer, 
die Asketenschar war die Buddhagemeinde, der Meister 
der Schar aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Freund und deni Feind. 


198. Die Erzahlung von Radha.*) 

„Zuriickgekehrt von meiner Reise/* Dies erz^hlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen M5nch. Als dieser namlich vom Meister 
gefragt wurde: „Ist es wahr, o MOnch, dafi du unzufrieden 

Vgl. das ktinliche Jataka 145, iibersetzt Band i, S. 535 bis 
537, bei dem jedoch der Schlufi anders ist. 
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bistV", gab er zur Antwort; „Es ist walir, Herr." Der 
Meister fragte waiter: „Weshalb?" und jener erwiderte: 
„Infolge der Lust, nachdetn ich eiii geschiniicktes Weib 
gesehen." Darauf sprach der Meister zu ihm: „Ein Frauen- 
zimnier, o Mdnch, kann man nicht behtiten. In der Vor- 
zeit stellte man Wachter dazu, die es doch nicht behtiten 
konnten. Was willst du mit einem Weibe? Auch wenn 
du es erhalten, kannst du es nicht behtiten." Und nach 
diesen Worten erzkhlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahraadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva als ein Papagei wiedergeboren. Er 
hieB Radha; sein jllngster Bruder aber hatte den Namen 
Potthapada. — Als sie beide noch klein waren, fing sie 
ein Jager und gab sie einem Brahmanen in Benares. 
Der Brahmane nahm sie an Sohnesstatt an und zog 
sie auf. 

Die Gattin des Brahmanen aber war nicht zu be- 
htiten und lasterhaft. Als jener einmal wegreiste, urn 
ein Geschaft zu besorgen, sprach er zu den j ungen 
Papageien: „Ihr Lieben^), ich gehe um Geschafte zu 
machen. Beobachtet, was eure Mutter zur Zeit und zur 
Unzeit tut. Merkt euch, ob ein anderer Mann geht oder 
kommt." Nachdem er so seine Brahmanin den jungen 
Papageien ubergeben hatte, reiste er fort. 

Seitdem er aber weg war, verUbte sie Unzucht und 
bei Nacht wie bei Tage war von Kommenden und 
Gehenden kein Ende. Als dies Potthapada sah, fragte 
er Radha: „Der Brahmane hat vor seiner Abreise seine 
Gattin uns zur Bewachung Ubergeben; sie aber tut 
Bdses. Soli ich es ihr sagen?“ Radha erwiderte: „Sage 
es nicht.“ Jener aber befolgte seinen Rat nicht und 
sprach zu der Brahmanin: „Mutter, warum tust du 
BOses?“ Da bekam sie Lust ihn zu thten und sie rief: 


’I Im Texte redet der Brahmane nar den einen an. 
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„Lieber, du bist ja mein Sohn; von jetzt an will ich es 
nicht mehr tun. Komm her, Lieber!“ Nachdem sie 
ihn so mit lieben Worten gerufen, packte sie ihn, als 
er herbeikam, und sagte: ,,Du gibst mir Ermabnungen? 
Du kennst deine Befugnis nicht. “ Und sie faBte ihn 
am Halse, tstete ihn und warf ihn in den Ofen. 

Als der Brahmane zurtlckgekehrt war und sich aus- 
geruht hatte, fragte er den Bodhisattva: „Mein lieber 
Radha, hat eure Mutter Unzucht getrieben oder nicht?“ 
Und er sprach folgende erste Strophe: 

„Zurtlckgekehrt von meiner Reise, 
mein Lieber, bin ich eben erst. 

Hat nicht, mein Lieber, deine Mutter 
mit einem anderen verkehrt?" 

Radha aber belehrte ihn: „Vater, die Weisen er- 
zShlen weder das Geschehene noch das Nichtgeschehene^ 
wenn es nicht zum Heile ftlhrt.“ Und er sprach folgende 
zweite Strophe: 

„Nicht ist es gut ein Wort zu sagen, 
wenn es der Wahrheit auch entspricht. 

Drum liegt jetzt Rotthapada tot, 
gerostet in des Ofens Asche.“ 

Nachdem so der Bodhisattva dem Brahmanen die 
Wahrheit verktodet, dachte er: „Auch ich kann an 
diesem Orte nicht langer bleiben." Und er verabschiedete 
sich von dem Brahmanen und begab sich in den Wald. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wabrheiten verktindigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kilndigung der Wahrheiten aber gelangte der unzufriedene 
Mdnch zur Frucht der Bekehrung); „Danials war Pottha- 
pada Ananda, Radha aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Radha. 
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199. Die Erzahlung von dem Hausvater. 

„Dies beides nicht beruhigt mich.“ Dies erz§,hlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Unzufriedenen. Wahrend er dies erzahlte, sprach 
er; „Das weibliche Geschlecht ist unbehiitbar; auch wenn 
es Bbses getan hat, betriigt es seinen Gatten auf alle niOg- 
liche Weise.“ Nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Hausvater- 
familie^) seine Wiedergeburt. Nachdem er herange- 
wachsen war, wahlte er den Aufenthalt im Hause. — 
Seine Gattin aber war lasterhaft und trieb mit dem 
Dorfvorsteher Unzucht. Der Bodhisattva merkte dies 
und beobaclitete sie bestandig. 

Damals aber waren wahrend der Regenzeit die 
Reiskhrner fortgetrieben worden und es entstand eine 
Hungersnot. Es war erst die Zeit gekommen, wo das 
Getreide zu sprossen begann. Da sagten die samtlichen 
Dorfbewohner; „Von jetzt ab in zwei Monaten werden 
wir das Getreide ernten und mit Reis zahlen;" und sie 
vereinigten sich und erhielten von dem Dorfvorsteher 
ein altes Rind, dessen Fleisch sie verzehrten. 

Eines Tages aber wartete der Dorfvorsteher die 
Gelegenheit ab und kam, als der Bodhisattva fortge- 
gangen war, in sein Haus. Als sie gerade vergnttgt 
beisamraen ruhten, kam der Bodhisattva zura Dorftor 
herein und ging auf sein Haus zu. Das Weib aber, 
das nach dem Eingang des Dorfes hingewendet war, 
sah ihn'; und indem sie dachte: „Wer ist dies?", trat 
sie auf die Schwelle und blickte hinaus. Da merkte sie, 


Vgl. S. 143^ Anm. i. 
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dafi es ihr Mann sei, und sagte es dem Dorfvorsteher. Der 
Dorfvorsteher fing vor Furcht an zu zittern. Da sprach 
sie zu ihm: „Forchte dich nicht; es gibt ein Mittel. 
Wir haben das von dir erhaltene Rindfleisch gegessen. 
Stelle du dich, als wolltest du den Preis fUr das Fleisch 
bereinigt haben. Ich werde auf den Komspeicher hin- 
aufsteigen und an der Speicherttlre stehend sagen: ,Wir 
haben keinen Reis'. Du aber wirst dich in die Mitte 
des Hauses stellen und immer wieder drangen: ,In 
unserm Hause sind Kinder; gib den Preis her'." — Nach 
diesen Worten stieg sie auf den Speicher und setzte 
sich an der Speichertiire nieder. Der andre stellte sich 
in des Hauses Mitte und sagte: „Gib mir den Preis 
ftlr das Fleisch." Sie aber sprach: „Im Speicher ist 
kein Reis; wenn das Getreide geerntet ist, werde ich 
es dir geben. Gehe fort!" 

Als nun der Bodhisattva in das Haus kam und ihr 
Tun sah, merkte er: „Von diesem bosen Weibe wird 
eine List angewendet worden sein." Und er sprach zu 
dem Dorfvorsteher: „He, Dorfvorsteher, als wir das 
Fleisch von deinem alten Rinde verzehrten, taten wir 
es unter der Bedingung, dafi wir dir nach Ablauf von 
zwei Monaten Reis dafiir geben wollten. Warum willst 
du ihn aber schon jetzt holen, wo nicht mehr als vier- 
zehn Tage verstrichen sind? Du bist nicht aus diesem 
Grunde gekommen; aus einem andern Grunde wirst du 
gekommen sein. Dein Tun gefallt mir nicht. Auch dies 
lasterhafte, bose Weib weifi, dafi im Speicher keine 
Reiskorner sind, und doch ist sie in den Speicher hin- 
aufgestiegen und sagt; ,Es ist kein Reis da‘, wahrend 
du rufst: ,Gib her'. Euer beider Handlungsweise gefallt 
mir nicht." Und indem er ihn so tiberfiihrte, sprach 
er folgende Strophen: 
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„Dies beides nicht beruhigt niich, 
dies beides kann mir nicht gefailen, 
dafi namlich sie zum Speicher geht 
und sagt: ,Ich kann dir ja nichts geben‘. 

Dafi ferner du so sprichst, Vorsteher. 

Da ich ein dtirft’ges Leben fiihre, 
gabst du zwei Monate rair Frist 
furs Fleisch der alten, magern Kuh. 

Zur Unzeit forderst du es jetzt; 
auch dieses kann mir nicht gefailen.'' 

Wahrend er so sprach, packte er den Dorfvor- 
steher beira Schopf, schleifte ifan herum und warf ihn 
inmitten des Hauses nieder. Als jener rief: „Ich bin 
der Dorfvorsteher, “ schalt er ihn mit den Worten; 
„Du verfehlst dich gegen das treu behtitete Gut eines 
andern" u. dgl. mehr. Und er schlug ihn, bis er krank 
wurde; dann packte er ihn am Halse und stiefi ihn zum 
Hause hinaus. Darauf fafite er das schlechte Weib an 
den Haaren, zog sie voni Speicher herab und schlug 
sie mit den Worten: „Wenn du noch einmal etwas 
derartiges tust, dann sollst du sehen!" So flbfite er ihr 
Fureht ein. Von da an aber getraute sich der Dorf- 
vorsteher dies Haus nicht einmal anzusehen und das' 
b5se Weib vermochte nicht einmal mehr in Gedanken 
zu stindigen. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verktlndigte er die Wahrheiten und sagte 
(am Ende der Verkilndigung der Wahrheiten aber gelangte 
iener unzufriedene Mdnch zur Frucht der Bekehrung): 
jjDamals war ich der Hausvater, der den Dorfvorsteher 
zttchtigte." 

Ende der Erzahlung von dem Hausvater. 
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200. Die Erzahltmg von der grojBen 
Tugend. 

„Von schonem Korper, hohem Alter. “ Dies er 2 :ahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Brahmanen. — Dieser besafi ntolich vierTochter. 
Sie wurden voix vier Leuteii begehrt. Von diesen war 
der eine sehr sclidn und mit kGrperlichen Vorziigen aus- 
gestattet, der zweite war alt und liochbetagt, der dritte 
war von edler Abkunft, der vierte war durch Tugend aus- 
gezeichnet. Nun dachte der Brahmane bex sich: „Wena 
einer seine Tdchter unterbringen und versorgen will, wem 
mufi er sie dann geben, dem mit Schonheit Ausgestatteten 
Oder dem zu hohem Alter Gelangten, einem von edler 
Abkunft Oder einem durch Tugend Ausgezeichneten?" 

Wahrend er aber so nachdachte und es nicht fand, 
kani ihm folgender Gedanke: „Diese Sache wird der v5llig 
Erleuchtete verstehen. Ich will ihn fragen und dann meine 
Tbchter dem Entsprechenden unter ihnen geben. “ Und 
er liefi Parfums, Kranze u. dgl. nehmen und begab sich 
nach dem Kloster. Hier begruhte er den Meister, setzte 
sich ihm zur Seite und erzahlte von Anfaiig an die Be- 
gebenheit. Dann fragte er: „Herr, welchem von den vier 
Leuten soil ich sie geben?“ Der Meister erwiderte: „Auch 
friiher schon beantworteten Weise diese Frage; weil ihm 
aber das Bewufitsein der friiheren Existenzen geschwunden 
ist, kann er es nicht verstehen. Und nach diesen Worten 
erzahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Br'ahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war und zu Tak- 
kasila die Wissenschaft erlernt hatte, kehrte er nach 
Benares zuruck und wurde dort ein weltbekannter 
Lehrer. 

Damals aber hatte ein Brahmane vier TCchter, die 
ebenso von vier Leuten begehrt wurden. Da der Brah- 
mane nicht wufite, welchem er sie geben sollte, dachte 
er: ,;Ich will den Lehrer fragen und sie dem geben, 

Dutoit, Jataicam. II. 11 
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der verdient, dafi man sie ihm gibt.“ Und er ging zu 
ihm bin und sprach, indem er nach dieser Angelegen- 
heit fragte, folgende erste Strophe: 

„Von schonem Kdrper, hoheni Alter, 
von edier Abkunft, grofier Tugend, — 
dich, den Brahmanen, fragen wir: 
wen sollen wir von diesen wtihlen?" 

Als dies der Lehrer hSrte, sagte er: „Auch wenn 
kdrperliche SchSnheit usw. vorhanden ist, ist das Fehlen 
der Tugend zu tadeln; daimni ist dies nicht mafigebend. 
Uns gefallt der Zustand des Tugendhaften." Und in- 
dem er diese Sache erklarte, sprach er folgende zweite 
Strophe : 

„Ein Nutzen liegt im schonen KQi'per, 
dem Alter bring' ich Ehrfurcht dar, 
ein Nutzen liegt in edier Abkunft; 
doch uns gefallt allein die Tugend." 

Als der Brahmane seine Worte vernommen, gab er 
dem Tugendhaften allein seine Tbchter. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung vollendet 
und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener Brahmane zur Frucht 
der Bekehrung) : „Der damalige Brahmane war der namliche 
wie jetzt, der weltberuhmte Lehrer aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der grofien Tugend. 


201. Die Erzahlung von dem Gefangnis. 

„Nicht diese Bande nemren fest die Weisen." Dies 
erzahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit 
Beziehung auf das GefSngnis. Zu der Zeit nkmlich hatte 
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man viele Einbrecher, Wegelagerer und Mdrder vor den 
Kdnig von Kosala gebracht und ihm gezeigt. Der Kdiiig 
liefi sie mit Ketten, Stricken und allerlei Banden fesseln. 
— Nun kamen damals dreifiig Monche vom Lande, urn 
den Meister zu besuchen. Als sie ihn geseheii und begrufit 
batten, kamen sie am nacbsten Tage, wahrend sie auf ihrem 
Almosengange begriffen waren, an das Gefangnis und sahen 
die Rauber. Nachdem sie von ihrem Almosengang zurilck- 
gekehrt waren, gingen sie zu dem Vollendeten bin 
und sagten: „Herr, als 'wir beute unsem Almosengang 
machten, saben wir im Gefangnis viele Rauber mit Ketten 
und anderen Banden gefesselt, die grofies Leid ausstanden. 
Sie k5nnen nicht diese Ketten zerbrecben und davonlaufen. 
Gibt es wobl ein andres Band, das fester ist als diese Fes< 
seln?" Der Meister antwortete: „Ihr Monche, dies sind 
Fesseln; die Fessel der Lust aber, die aus der Begierde 
nacb Geld, Feldfriicbten, Weib und Kind u. dgl. entspringt, 
ist bundert und tausendmal fester als diese Fesseln. Ob- 
wobl aber diese Fessel so grofi und so scbwer zu zer- 
brecben ist, zerbracben sie dock in der Vorzeit Weise, die 
dann nacb dem Himalaya zogen und die Welt verliefien.^^ 
Und nacb diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangeiibeit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einer in schlechten Verhaltnissen be- 
findlichen Hausvaterfaniilie wiedergeboren. Nachdem er 
herangewachsen war, starb sein Vater. Er diente uni 
Lohn und ernahrte damit seine Mutter. Seine Mutter 
aber fuhrte ihm gegen seinen Willen eine Tochter von 
guter Familie ins Haus; darauf starb auch sie. 

Im Leibe seiner Gattin aber entstand eine Frucht. 
Jener wufite nicht, dafi eine Leibesfrucht entstanden 
war, und sagte zu seiner Gattin: „Liebe, erwirb dir 
deinen Unterhalt durch Lohnarbeit; ich will die Welt 
verlassen". Sie aber erwiderte: „In mir ist eine Leibes- 
frucht entstanden; wenn ich geboren babe und du dein 
Kind geselien hast, kannst du die Welt verlassen." Er 
gab mit dem Worte: „Gut^^ seine Zustimmung. Als sie 
geboren hatte, fragte er sie: „Liebe, du hast in Ge- 
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sundheit geboren; jetzt will ich die Welt verlassen." 
Doch sie entgegnete ihm: „Gehe doch erst, wenn dein 
Sohn von der Mutterbrust entwohnt ist." Darauf empfing 
sie abermals. 

Jetzt dachte jener: „Ich kann nicht gehen mit ihrer 
Erlaubnis; ich mufi ohne es ihr zu sagen davonlaufen 
und die Welt verlassen." Und ohne ihr etwas zu sagen 
stand er bei Nacht auf und lief davon. Es nahmen iiin 
aber die Stadtwaditer fest. Da sagte er ihnen: „Ihr 
Herren, ich mufi meine Mutter ern^hren; lafit mich los!“ 
Als er sie so veranlafit hatte ihn loszulassen, blieb er 
an einem Orte; dann verlieB er durch das Haupttor die 
Stadt und zog nach deni Himalaya, wo er die Welt- 
flucht der Weisen betiltigte. Er erlangte die Erkennt- 
nisse und die Vollkommenheiten und verharrte bestandig 
im GlUck der Ekstase. 

Wahrend er dort weilte, dachte er: „Eine solche 
schwer zu zerbrechende Fesselung durch Weib und 
Kind, die Fessel der Lust habe ich zerbrochen;" und 
in begeistertem Ausruf sprach er folgende Strophen^): 

„Nicht diese Bande nennen fest die Weisen, 
die eisern sind, aus Holz bestehn, aus Schlingen, 
doch leidenschaftliche Begier nach Ringen 
aus Edelsteinen und nach Weib und Kindern. 

Dies nennen Weise eine starke Fessel, 
die, wenngleich schlaff, hinabzieht, schwer zu Ibsen; 
auch diese brechen Weise und sie wandeln 
in Freiheit, losgelbst vom Gliick der Lust." 

Nachdem der Bodhisattva diesen begeisterten Aus- 
ruf ausgestofien hatte, gelangte er, unablassig in Ekstase 
versunken, in die Brahmawelt. 


Dhamraapadam V. 345—346. 
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Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verkiindete er die Wahi'heiten und sprach 
(am Ende der Verkiindigung von den Wahrheiten aber 
warden einige bekehrt, einige einmal zuruckkehrend, einige 
nicht zuruckkehrend und einige heilig): ,,Damals war die 
Mutter die grofie Maya, der Vater war der Grofik5nig 
Suddhodana, die Gattin war die Mutter Rahulas, der Sohn 
war Rahula; der Mann aber, der die Welt verliefi, nach- 
dem er Weib und Kind aufgegeben, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Gefangnis. 


202. Die Erzahlung von dem Spafivogel. 

„Die Schwane, Reiher und die Pfauen." Dies ei*zahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den ehrwurdigen gliicklichen Lakuntaka. Dieser Ehr- 
wiirdige namlicii war im Ordeii Buddhas bekannt und be- 
riihmt. Er besafl eine siifie Stimme, verkiindete siifi die 
Lehre , kannte die Unterscheidungen und hatte ganzlich 
die Leidenschaften getilgt. Inmitten der achtzig Therasb 
aber war Lakuntaka an Gestalt der kleinste; er glich eiiiem 
Novizen oder einem Zwerg, den man zur Kurzweil hat. 

Als nun dieser eines Tages den Vollendeten begrilfit 
hatte, ging er auf der Umwallung des Jetavana herum. Da 
kamen dreil3ig Mdnche vom Lande, um dem mit den zehn 
Kraften Ausgestatteten zu huidigen, nach dem Jetavana. 
Als sie auf der Umwallung den Thera sahen, dachten sie, 
es sei ein Novize; und sie fafiten den Thera am Zipfel 
seines Gewandes, nahmen ihn bei der Hand, lieben ihm 
die Nase, fafiten ihn an den Ohren und schiittelten ihn, 
Als sie so an ihm mit ihren H^nden Mifibrauch getrieben 
hatten, legten sie Almosenschale und Obergewand zur Seite, 
gingen zum Meister bin, begriifiten ihn und setzten sich 
ihm zur Seite, Als dann der Meister sich liebevoll mit 
ihnen unterhalten hatte, fi^agten sie: ,;Herr, ein Schdler 
von Euch, der gliickliche Thera Lakuntaka mit Namen, ist 
ein sufier Verktindiger der Lehre; wo ist er jetzt?" „Habt 
ihr Lust, ihr Monche, ihn zu sehen?'^ „Ja, Herr." Darauf 
sprach der Meister: „Den ihr, ihr Monche, auf dem Tor- 


Namlich der oft erwahnten 8o bedeutendstenSchiilerBuddhas. 
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walle sahet, den ihr am Zipfel seines Gewandes usw. fafitet, 
an dem ihr vor eurem Kommen mit euren Hinden Unfug 
triebet, der ist es.“ Die Monche frsigten nun: „Herr, 
warum ist ein soldi eifriger Beter, ein von so ernstem 
Streben Erfullter so unansehnlidi geworden?" Darauf er- 
widerte der Meister: „Wegen des von ihm sdbst verQbten 
Bdsen;" und er erzihlte auf ihrc Bitte folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva der Gotterkbnig Sakka.^) Damals konnte 
man Brahmadatta keinen alten, zu hohem Alter ge- 
langten Elefanten nodi ein altes Pferd noch ein altes 
Rind zeigen. Er war namlich ein SpaBvogel, und wenn 
er ein soldies Tier sah, liefi er es verfolgen. Wenn er 
ein altes Gewand sah, lieS er es zerreiBen. Wenn er 
alte Weiber sah, lieB er sie zu sich bringen, auf den 
Bauch schlagen, zu Boden werfen und dann wieder 
aufheben. So versetzte er sie in Furcht. Wenn er alte 
Manner sah, lieB er sie, als ob sie Gaukler waren, zum 
Spiel sich auf dem Boden herumwalzen. Wenn er 
keine sah, sondern nur hOrte: „In dem und dem Hause 
ist ein Alter" , so liefi er ihn herbeikommen und trieb 
sein Spiel mit ihm. 

Die Leute schamten sich und schickten ihre Eltern 
aus diesem Reiche fort. So hOrte die Gewohnheit die 
Mutter zu ehren uud den Vater zu ehren ganz auf. Die 
Diener des Kbnigs waren auch solche SpafivOgel; wenn 
sie aber starben, erftillten sie die vier Straforte.^) So 
ging die Gotterversammlung zuradc.") 

Als nun Sakka keine neuen G6tters6hne mehr sah, 
iiberlegte er: „Was ist wohl die Ursache davon?" Da 
er es merkte, dachte er: „Ich will ihn bezahmen". Er 

Auch Sakka Oder Indra ist der Wiedergeburt unterworfen. 

“) VgL Band I, S. 5, Anm. i. 

Weil keine guten Werke mehr geschahen, hdrte die 
Wiedergeburt in einer Gdtterweit anf. 
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nahm das Aussehen eines alten Mannes an, lieB auf 
einen alten Wagen zwei Tdpfe mit Molken stellen und 
zwei alte Ochsen davorspannen. 

Als nun an einem Festtage Brahmadatta einen ge- 
schmiickten Elefanten bestiegen hatte und urn die ge- 
schmuckte Stadt von rechts herumritt, trieb Sakka, mit 
Lumpen angetan, diesen Wagen vorwarts und kam dem 
KOnige vor die Augen. Als der Konig den alten Wagen 
gewahrte, sagte er: „Bringt diesen Wagen fort". Die 
Leute aber erwiderten: „Wo, Herr? Wir sehen ihn 
nicht" ; denn Sakka zeigte ihn vermPge seiner Wunder- 
macht nur dem Kdnige. Als er aber nahe an ihn heran- 
gekommen war, trieb er den Wagen an ihn hin, zer- 
schlug ttber dem Haupte des Konigs den einen Topf, 
drehte ihn herum und zerschlug dann auch den zweiten. 
Vom Haupte des Konigs aber tropften auf beiden Seiten 
die Molken herunter. Dadurch wurde der Konig be- 
lastigt, gequalt und mit Ekel erfullt. 

Als aber Sakka merkte, dafi er unwillig dartiber 
war, lieB er den Wagen verschwinden, nahm seine Ge- 
stalt wieder an, stellte sich, seinen Donnerkeil in der 
Hand, in die Luft und sprach zum KOnige: „Du bdser, 
ungerechter Kdnig, wirst du nicht alt werden, wird 
deinen Kdrper das Alter nicht treffen? Du bist ein 
Spafivogel und veriibst an alten Leuten Verletzungen. 
Um deinetwillen allein fallen diejenigen, welche solche 
Taten getan, nach ihrem Tode die Straforte. Die Men- 
schen durfen ihre Eltern nicht mehr versorgen. Wenn 
du mit diesem Tun nicht aufhSren wirst, werde ich dir 
mit meinem Donnerkeil das Haupt zerschmettern. Tue 
von jetzt an nichts Solches mehr!" Nachdem er ihn 
dadurch in Schrecken versetzt, schilderte er den Vorzug 
der Eltern und erklSrte denVorteil, der in der Ehrung 
der Alten liege. Nach dieser Ermahnung kehrte er an 
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seinen Ort zuruck. Dei' Konig aber lieB von da ab 
nicht einnial mehr einen Gedanken in sich aufkommen 
eine solche Tat zu verUben. 

Nachclem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt liatte, sprach er, der vuilig Erleiichtete, 
folgende zwei Strophen: 

„Die Schwane, Reiher and die Pfauen, 
die Elefanteii, Antilopeii, 
sie alle zittern vor dem Lowen; 
sie sind an Kraft nicht ebenblirtig. 

Und ebenso wer unter Menschen 
zwar juiig ist, aber stark an Einsiclit, 
der ist allliier der wahrhaft Grofie; 
demi nichts vermag die Kraft des Toren/' 

Nachdem der Meister diese Lehrimterweisung be- 
schlosscn und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Eude der Ver- 
kiiiidigung der Wahrheiten aber wurden von diesen Mdn- 
chen einige bekehrt, einige einmal zuriickkehrend , einige 
nicht zurackkehrend und einige heilig): „DamaIs war der 
Kbnig der giucldiche Thera Lakuntaka, durch diese seine 
Spottsucht ist er selbst zuin Gegenstand des Spottes fur 
•andere geworden; Sakka aber war ichd^ 

Ende der Erzahlung von dem Spafivogel. 


203. Die Erzahlung von der Sphdre der 
Daseinsarten.^) 

^Freund bin ich den Virupakkhas.'^) Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verw elite, mit Beziehung auf 
einen Monch. Als dieser nainlich an der Ture des Feuer- 

Vgl. zu den „Khandhas“ „Leben des Buddha'*, S. 325, 
Anm. 50. Sie sind eine der vier Grundlagen des Seins und um- 
fassen: den Korper, das Gefuhl, die Empfindung, die vSaqikharas 
und das BewufJtsein, Hier sind wohl nur die verschiedenen 
Arten der Wesen damit gemeint. 

Dies ist der Name ftir die erste Familie der Schlangen- 
konige. Auch der „Regent des Westens*' heifit so. 
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hauses Hcizer aiizundete, kam aus einem verfaulten Baume 
eine Schlange hervor und bifi ihii in eine Zehe, so dafi er 
auf der S telle starb. — Es wurde aber im ganzen Kloster 
bekannt, dafi er auf diese Weise urns Leben gekommen 
war. In der Lehrhalle began nen die Mbnche folgendes 
Gesprach: Freund, als der Monch so und so an der 

Tiire des Feuerhauses Holzer anziindete, wurde er von 
einer Schlange gebissen und starb auf der Stelle/^ Da 
kam der Meister und fragte: ,,Zu welcher Unterhaltung, 
ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?“ Als 
sie antworteten: „Zu der und der/‘ fuhr er fort: „Wenn, 
ihr Monche , dieser Monch in bezug auf die vier Schlangen- 
konigsgeschlechter Liebe betatigt hatte, so hatte ihn die 
Schlange nicht gebissen. Schon in der Vox'zeit haben As- 
keten, als noch kein Buddha erschienen war, zu den vier 
Schlangenkonigsgeschlechtern Liebe betatigt und wui*den 
dadurch von der von den Schlangenkonigsgeschlechtern 
herriihrenden Furcht befreit.*' Nach diesen Worten ei- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahniadatta regierte, nahni 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er heimngewachsen 
wmr, gab er die Liiste auf und betatigte die Weltflucht 
der Weisen. Er erlangte die Erkenntnisse und die Voll- 
konimenheiten. Im Himalaya erbaute er sicli an einer 
Krummung des Ganges eine Einsiedelei und lebte dort, 
von einer Asketenschar umgeben, des Gltickes der 
Ekstase sich erfreuend. 

Damals bereiteten am Ufer des Ganges mancherlei 
Schlangenarten den Weisen Storung und immer mehr 
Weise kamen durcli sie urns Leben. Die Asketen mel- 
deten dies dem Bodhisattva. Darauf liefi der Bodhi- 
sattva alle Asketen zusammenkomnien und sprach zu 
ihnen: „Wenn ihr zu den vier Schlangenkonigsfamilien 
Liebe betatigen wiirdet, wiirden euch die Schlangen 
nicht beifien. Betatigt darum von jetzt an zu den vier 
Schlangenkonigsfamilien in folgender Weise die Liebe 
Hach diesen Worten sprach er folgende Strophe: 
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„Freund bin ich den Virupakkhas, 

Freund bin ich den Erapathas, 

Freund bin ich den Chabbi^riputtas, 
auch den Kanhrigotamakas." 

Nachdem er so die vier Schlangenkonigsfamilien 
genannt hatte, fuhr er fort; „Wenn ihr gegen diese 
Liebe zu betatigen imstande seid, werden euch die 
Schlangen nicht beifien noch verletzen." Und er sprach 
folgende zweite Strophe:^) 

„Zu den Fufilosen hab’ ich Liebe, 
zu den ZweifUfilern hab’ ich Liebe, 
zu den VierfiiSlern hab’ ich Liebe, 
zu den Vielfofilei-n hab’ ich Liebe." 

Nachdem er so gegen alles, was einen Korper be- 
sitzt, die Liebesbetatigung bezeugt hatte, sprach er in 
Form einer Bitte folgende Strophe: 

„Nicht schad’ge mich ein Fubloser, 
nicht schad’ge mich ein Zweifhfiler, 
nicht schad’ge mich ein Vierfiifiler, 
nicht schad’ge mich ein Vielfufiler." 

Indem er dann noch ohne besondere Unterschei- 
dung die Liebesbetatigung ausdrtickte, sprach er fol- 
gende Strophe: 

„Die Wesen alle, alles Leben 
und alles, was da existiert, 
sie alle mPgen gliicklich leben 
und keines m6g’ ein tifbel treffen." 

Nachdem er auf diese Weise gesagt hatte: „Zu 
alien Wesen ohne Unterscheidung betatigt die Liebe," 
sprach er noch, urn die Vorzuge der drei Kleinodien 

P Diese und die nachsten zwei Strophen gel ten noch als 
Teile der ersten; die eigentliche zweite Strophe ist die letzte. 
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ins Gedachtnis zurtickzurufen ; „Unendlich ist der Buddha^ 
unendlich die Lehre, unendlich die Gemeinde." 

Dann sagte er waiter: „Erinnert euch an die Vor- 
ziige der drei Kleinodien;" und nachdem er die Eigen- 
schaft der Unermefilichkeit bei den Kleinodien geschil- 
dert, fQgte er hinzu, um die endlichen Wesen zu er- 
klaren: „Endlich sind die Kriechtiere, die Schlange, 
der Skorpion, der HundertfOfiler, die Spinne, die 
Eidechse, die Mans." 

Nachdem noch der Bodhisattva gezeigt liatte: „WeiI 
ihnen Lust und die anderen endlich machenden Eigen- 
schaften innewohnen, darum sind diese Kriechtiere der 
Endlichkeit unterworfen," fuhr er fort: nWegen der 
Wunderkraft der unendlichen drei Zufluchten sollen 
diese mit Endlichkeit Behafteten ims bei Tag und Nacht 
Sicherheit gewahren." Dann sagte er: „Gedenket an 
die Vorziige der drei Kleinodien" und sprach um zu 
zeigen, was noch aufierdem zu tun sei^), folgende 
Strophe: 

ijetzt hab’ ich mich geschutzt, hab’ mich behtitet, 
von mir entfernen sollen sich die Wesen; 
jetzt bring’ ich dem Erhabenen Verehrung, 
den sieben ganz Erleuchteten Verehrung." 

So fugte der Bodhisattva mit den Worten: „Wenn 
ihr Verehrung erzeigt, so gedenkt auch an die sieben 
Buddhas" fiir die Asketenschar die Schutzformel zu- 
sammen und gab sie ihnen. 

Von da an beherrte die Asketenschar bei der Er- 
mahnung des Bodhisattva; sie betatigte die Liebe und 

Dieser Ausdruck fehlt in der Ubersetzung von Rouse. 

“) Damit sind entweder die sieben Buddhas gemeint, die vor 
der damaligen Existenz des Bodhisattva schon gelebt, oder auch 
die sieben bedeutendsten Vorganger Buddhas. 
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gedachte der Buddhavorzvige. Wahrend sie aber so 
der Buddhavorztige gedachten, zogen sich alle Schlan- 
gen von ihnen zuriick. Der Bodhisattva aber betatigte 
die Vollendungen und gelangte dann in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten; „Damals 
war die Asketenschar die Buddhagemeinde , der Meister 
der Schar aber war ich.“ 

Ende der Ei-zahlung von der Sphai'e der Daseinsarten. 


204. Die Erzahlung von Vlraka. 

„Hast, Viraka, du nicht gesehen." Dies erzilhlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Heiligennachahmungd) Als namlich die beiden Theras 
die Gemeinde Devadattas gewonnen batten und zuriick- 
kehrten, fragte der Meister: „Sariputta, was tat Devadatta, 
als er euch sah?" Als jener antwortete: „Er zeigte die 
Heiligennachahmung," fuhr der Meister fort; „Nicht nur 
jetzt, Sariputta, ist Devadatta, da er etwas mir Zukom- 
mendes tat, ins Verderben gestiirzt, sondern auch fruher 
schon ging es ihm ebenso." Und er erzahlte auf die Bitte 
des Thera folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Himalayagegend als eineWasser- 
krahe seine Wiedergeburt undwohnte bei einem Teiche. 
Er liiefi Vlraka. — Damals entstand im Reiche Kasi 
eine Hungersnot. Die Leute waren nicht mehr imstande 
den Krahen Futter zu geben noch den Damonen und 
den Nagas Opfer darzubringen. Darum verliefien die 
Krahen in Masse das ausgehungerte Kdnigreich und 
flogen in die Walder. 

Eine Krahe aber, die zu Benares wohute, mit Na- 
men Savitthaka, kam mit ihrem Krahenweibchen nach 


Vgl „Leben des Buddha", S. 185 ff. 
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dem Aufenthaltsort des Viraka und nahoi an demTeiche 
neben jenem ihre Wohnung. Als sie sich eines Tages 
an diesem Teiche Futter suchte, sah sie, wie Viraka 
in den Teich hinabstieg, Fische verzehrte, dann wieder 
herausstieg und seinen Kdrper trocknete. Da dachte 
sie: „Durch diese Krahe kann man viele Fische be- 
kommen; ich werde ihr aufwarten." Und sie ging zu 
ihr hin. Als sie gefragt wurde: „Was willst du, Liebe?" 
sprach sie: „Herr, ich will dir dienen." Jener gab mit 
dem Worte „Gut“ seine Zustimmung und von da an 
diente sie Viraka. Viraka aber verzehrte von da ab 
nur noch so viel, als er zur Nahrung bedurfte; die 
anderen Fische trug er heraus und gab sie Savitthaka. 
Auch dieser verzehrte nur soviel, als er zur Nahrung 
bedurfte, und gab das ubrige seinem Ki'Shenweibchen. 

In der Folgezeit aber kain ihm der Hochmut und 
er dachte: „Diese Wasserkrahe ist schwarz und auch 
ich bin schwarz; auch in den Augen, dem Schnabel, 
den Fiifien besteht zwischen jenem und mir kein Unter- 
schied. Von jetzt an brauche ich nicht mehr die von 
ihm gefangenen Fische; ich werde sie selbst fangen.“ 
Und er ging zu Viraka hin und sagte: „Lieber, von 
jetzt an werde ich selbst in den Teich hinabsteigen und 
Fische fangen." Viraka erwiderte; „Du, Lieber, bist 
nicht in der Krahenfamilie geboren, die in das Wasser 
hinabsteigt und Fische fangt." Aber obwohl jener von 
ihm zuriickgehalten wurde, hOrte er nicht auf seine 
Worte, sondern stieg in den Teich hinab. 

Als er aber in das Wasser gekommen war, konnte 
er nicht wieder herauftauchen und die Wasserpflanzen^) 
durchbrechen; er blieb in den Wasserpflanzen hangen 
und nur die Spitze seines Schnabels war noch zu 


1) Eigentlich die Wasserpflanze Vallisneria. 
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sehen. Da er keinen Atem bekam, kam er im Wasser 
ums Leben. 

Da aber seine Gattin ihn nicht zuruckkommen sah, 
ging sie, um den Grund davon zu erfahren, zu Viraka 
bin und fragte diesen: „HeiT, Savitthaka ist nicht da; 
wo ist er?“ Indem sie so fragte, sprach sie folgende 
'erste Strophe; 

„Hast, Viraka, du nicht gesehen 
den Vogel, der so schon kann reden, 
bei dem der Hals glSnzt wie beim Pfau, 
den Gatten mein , Savitfhaka?" 

Als Viraka dies liorte, sagte er: „Ja, ich weifi, 
wo bin dein Gatte gegangen;" und er sprach folgende 
zweite Strophe; 

„Dem Vogel, der auf Wassers FMche wandelt, 
der immer sich von rohen Fischen nahrt, 
dem ahmte nach Savitthaka und darum 
starb er, verwickelt in des Tangs Gewirr." 

Da dies das Krahenweibchen hbrte, kehrte sie kla- 
gend nach Benares zurUck. 

Nachdeni der Meister diese Lehrunterweisung beendigt, 
verband er das Jataka mit folgeiiden Worten: „Damals 
war Savitthaka Devadatta, Viraka aber war ich." 

Elide der Erzahlung von Viraka. 


205. Die Erzahlung von dem Gangesfisch. 

„Des Ganges Fische, sie sind sch5n.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf zwei junge M5nche. Diese zwei namlich, S5hne aus 
guter Familie zu Savatthi, wareii im Orden des Meisters 
Mfinche geworden. Sie iibten aber die Betatigung der 
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Unreinheitj^): sie priesen ihre Schonheit und verherriichten 
immer ihr Aussehen. 

Eines Tages entstand unter ihnen ein Streit wegen 
ihrer Schdnheit, indem sie sagten: „Bist du schon, bin 
ich sch5n?" Da saheii sie einen hochbetagten Thera, und 
da sie dachten: „Dieser wird unsre Schonheit oder Un- 
schSnheit kennen," gingen sie zu ihm hin und fragten: 
„Herr, welcher unter uns ist der schonere?" Jener er- 
widerte: „Freunde, ich bin schoner als ihr." Da schalten 
ihn die Jungen, indem sie sagten: „Dieser Alte beant- 
wortet nicht unsre Frage und sagt etwas, wonach wir 
nicht gefragt," und gingen fort. 

Dies ihr Tun aber wurde unter der M5nchsgemeinde 
bekannt. Eines Tages begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gespi'ach: „ Freund, jener alte Thera 
wurde durch die auf ihre Schonheit versessenen jungen 
Mdnche beschamt." Da kam der Meister und fragte: „Zu 
welcher Erzahlung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?" Als sie erwiderten: „Zu der und der", 
sprach er weiter: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sind diese 
Jungen Verherrlicher ihrer Schonheit, sondern auch friiher 
schon priesen sie bestandig ihi'e Schonheit." Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit: 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Baumgottheit am Ufer des Ganges. 
Damals nun stritten am Zusammenflusse des Ganges 
und der Yamuna 2 ) zwei Fische, einer vom Ganges und 
einer von der Yamuna, wegen ihrer Schonheit, indem 
sie sagten: „Ich bin der sch5nere, du bist der schonere." 
Da sahen sie am Gestade unweit des Ganges eine 
Schildkrote liegen. Sie dachten: „ Diese wird wissen, 
ob wir schon oder unschon sind;" und sie gingen zu 

Dies ist die wortliche Bedeutung der Stelle und sie gibt 
insofern einen richtigen Sinn , als ftir den Buddhisten der Kdrper 
und ailes, was damit zusammenhangt, die Ursache der Unrein- 
heit ist. Rouse liest, was auch eine Handschrift hat, „ananu- 
yuhjitva^' und ubersetzt „not realising the impurety of the body“; 
doch scheint mir die wOrtliche Ubersetzung richtiger. 

Einer der sieben groi3en Str5me; heute DschamnS. 
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ihr hin und fragten; „Liebe SchildkrSte, ist nun der 
Gangesfisch sch6n oder der Yamunafisch?" Die Schild- 
krOte antwortete; „Der Gangesfisch ist schOn und auch 
der Yamunafisch; ich aber bin noch viel schoner als 
ihr beide.'* Und indem sie diesen Sachverhalt verkun- 
dete, sprach sie folgende erste Strophe: 

„Des Ganges Fische, sie sind schon, 
sch5n sind auch die der Yamuna; 
doch ich, ein Wesen mit vier Ftifien, 
kreisrund wie ein Nigrodha-Baum, 
den Hals gleich einer Wagendeichsel, 
ich bin viel schdner doch als alle." 

Als die Fische seine Worte horten, riefen sie: 
„Hol]a, du b5se Schildkrote, du sagst nicht das, wo- 
nach wir fragten, sondern sagst etwas ganz anderes." 
Und sie sprachen folgende zweite Strophe: 

„Was wir dich fragten, sagst du nicht; 
du redest anders, als man fragte. 

Wenn einer nur sich selber lobt, 
so kann uns dieser nicht gefallen." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten; 
„Die damaligen beiden Fische waren die jungen Mdnche, 
die SchildkrSte war der alte Mdnch; die am Ufer des 
Ganges lebende Baumgottheit aber, die diesen Vorgang 
mit eignen Augen beobachtete, war ich." 

Ende der Erz8.hlung von dem Gangesfisch. 
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206. Die ErzS-hlung von der Kurunga- 
Gazelle.^) 

„Die Schlinge hier, gemacht aus Leder.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Veluvana vervveilte, mit Be- 
ziehung auf Devadatta. Als namlich damals der Meister 
harte: „Devadatta geht auf Mord aus," sprach er; „Nicht 
nur jetzt, ihr MOnche, geht Devadatta auf meiiie Ermor- 
dung aus, sondera auch friiher schon ging er darauf aus." 
Darauf erzahlte er folgende Begebeiiheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Kurunga-Gazelle und wohnte im 
Walde unweit eines Teiches in einem Gebilsche. Un- 
weit von diesem Teiche hatte sich auf der Spitze eines 
Baumes ein Specht niedergelassen. In dem Teiche aber 
hatte eine Schildkrote ihre Wohnung. So wohnten 
diese drei als Freunde eintrachtig beieinander. 

Ein Gazellenjager aber sah, als er im Walde um- 
herging, an einer Trinkstelle die Fufispur des Bodhi- 
sattva. Er legte deshalb eine aus Riemen gefertigte, 
einer eisernen Kette an Festigkeit gleichende Schlinge 
dorthin und ging dann weg. Als der Bodhisattva wali- 
rend der ersten Nachtwache kam urn Wasser zu trin- 
ken, fing er sich in der Schlinge und stiefi das Schlingen- 
geschrei aus. Auf dies Geschrei kam der Specht von 
seiner Baumspitze und die Schildkrote kam aus dem 
Wasser hervor und sie tiberlegten, was zu tun sei. 
Da sagte der Specht zur Schildkrote: „Liebe, du hast 
Zahne; zerbeifie du diese Schlinge. Ich will hingehen 
und bewirken, dafi jener nicht herbeikommt; so wird 
unser Freund durch unser beider Anstrengung am Leben 

Vgl. das gleichbetitelte Jataka 21, ttbersetzt Band I, S. 99 
bis 102, das indes einen ganz andem Inhalt hat. 

D utoit, Jatakam, II. 
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bleiben." Und indem er dies verkiindete, sprach er 
folgende erste Strophe: 

„Die Schlinge bier, gemacht aus Leder, 
die mufit du, SchildkrSte, zerbeiBen; 
ich aber will inzwischen machen, 
dafi unser Jager nicht herbeikommt." — 

Die Schildkrote begann nun den Lederriemen zu 
zerbeifien; der Specht aber flog nach dem Dorfe, wo 
der Jager wohnte. Zur Zeit der Morgendammerung 
nahm der Jager seinen Jagdspeer und ging fort. Als 
der Vogel merkte, dafi jener fortgehe, stiefi er einen 
Sclirei aus, schlug mit den Flhgeln und stiefi ihn, als 
er zur vordern Ttire hinausging, in das Gesicht. Der 
Jager dachte: „Von einem Ungliicksvogel bln ich ge- 
troffen" und kehrte wieder um. Nachdem er ein Weil- 
chen geiTiht hatte, nahm er abermals seinen Jagdspeer 
und ging fort. 

Der Vogel aber hatte gemerkt: „Dieser ist zuerst 
zur vordern Tiir hinausgegangen ; jetzt wird er zur 
Hinterttlre hinausgehen;" und er flog weg und setzte 
sich an die Hinterseite des Hauses. Auch der Jager 
dachte: „Als ich zur vordern TOr hinausging, sah ich 
einen Ungliicksvogel; jetzt werde ich zur hintern Tore 
hinausgehen;" und er ging zur hintern Tore hinaus. 
Der Vogel stiefi abermals einen Schrei aus, flog auf ihn 
zu und stiefi ihn in das Gesicht. 

Als so der Jager abermals von dem UnglOcksvogel 
getroffen war, dachte er; „Dieser lafit inich nicht hin- 
ausgehen;" und er kehrte urn und schlief bis Sonnen- 
aufgang. Als aber die Sonne aufgegangen war, nahm 
er seinen Jagdspeer und ging weg. — Jetzt flog der 
Vogel rasch fort und meldete dem Bodhisattva, der 
Jager komme. In diesem Augenblicke waren von der 
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Schildkrote alle Riemen mit Ausnahme eines einzigen 
durchgebissen. Ihre Zahne aber sahen aus, als wollten 
sie herausfallen, und ihr Maul war mit Blut beschmiert. 
— Als nun der Bodhisattva sah, wie der junge Jager 
mit seinem Jagdspeer blitzschnell daherkam, durchbrach 
er den letzten Riemen und floh in den Wald. Der 
Vogel setzte sich auf die Spitze eines Baumes; die 
Schildkrote aber blieb wegen ihrer Schwache dort liegen. 
Darauf warf der Jager die Schildkrote in seinen Sack 
und hangte ihn an einem Baums tumpfe auf. 

Da kehrte der Bodhisattva zuriick und schaute hin; 
und da er merkte, dafi die Schildkrote gefangen sei, 
dachte er; „Ich werde meinem Freunde das Leben 
retten" und zeigte sich dem Jager, als ob er schwach 
ware. Dieser dachte: „Erwird schwach sein; ich werde 
ihn tOten;" und er verfolgte ihn mit seinem Speere. 
Der Bodhisattva lief weder zu weit noch zu nahe von 
ihm und kam so mit ihm in den Wald. Als er merkte, 
dafi er schon weit gegangen war, verwiiTte er seine Spur 
und lief mit Blitzesschnelle auf einem andern Wege 
zurtlck. Dann hob er mit seinem Horn den Sack in 
die Hohe, liefi ihn zu Boden fallen, dafi er zerbrach, 
und liefi die Schildkrote heraus. Der Specht flog in- 
zwischen vom Baume herab. 

Nun gab ihnen der Bodhisattva folgende Ermah- 
nung; „Ich habe durch euch das Leben behalten; ihr 
habt an mir getan, was ein Freund tun soil. Jetzt aber 
kOnnte der Jager zuriickkehren und euch fangen. Da- 
rum, Freund Specht, nimm deine Jungen und gehe 
anderswohin und auch du, liebe Schildkrote, kehre in 
das Wasser zuruck." Sie aber taten so. 

Der Meister sprach, als er vOllig erleuchtet war, fol-, 
gende zweite Strophe: 
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„Die Schildkrote ins Wasser ging, 
zum Walde elite die Gazelle 
und von dem bosen Wege brachte 
der Specht weit seine Juiigen fort.“ 

Als der Jager an diesen Ort zuriickkehrte und nichts 
mehr dort sah, nahm er seinen zerrissenen Korb und 
kehrte vollArger in sein Haus zuriick. Die dreiFreunde 
aber blieben, so lange sie lebten, in ungeschwachtem 
Vertrauen und gelangten dann an den Ort ihrer Be- 
stimmung. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisiing beschlos- 
sen, verband er das Jataka niit folgendeii Worten: „Da- 
mals war der Jager Devadatta , der Specht war Sariputta, 
die Schildkrote Moggallana, die Kurunga-Gazelle aber 
war ich.“ 

Elide der Erzahluiig you der Kurunga-Gazelle. 


207. Die Erzahlung von Assaka. 

,,Mit Kdnig Assaka dereinst.‘^ Dies ei'zahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Vei*- 
lockung durch die frtihere Frau. — A1.S namlich jener 
Mdnch voiii Meister gefragt wurde; ,,Ist es wahr, o Monch, 
dafi du unzufrieden bist?^‘, und zur Antwort gab: ,,Es 
ist wahrj‘ fragte der Meister weiter: „Durch wen bist du 
unzufrieden gemacht worden?“ und erhielt zur Antwort: 
,, Durch meine frtihere Frau.^‘ Darauf sprach der Meister 
zu ihni: ,,Nicht nur jetzt, o Monch, hast du Liebe zu 
diesem Weibe, sondern auch schon fruher bist du durch 
sie in grofies Leid gekommen.“ Und er erztihlte folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem regierte im Reiche Kasi in einer Stadt 
namens Potali der Konig Assaka. Seine erste Gemahlin, 
Ubbarl mit Namen, war lieb, hold, sch5n, reizend; sie 
libertraf die menschliche Schonheit und erreichte an 
SchCnheit fast eine Gottin. Diese starb. Durch ihren 
Tod wurde der KOnig mit Trauer erfullt, unglticklich 
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und niedergeschlagen. Er liefi ihren KOrper in einen 
Sarg legen, 01 und Salben hineintun und den Sarg 
unter sein Bett stellen; er selbst lag, ohne Nahrung zu 
sich zu nehmen, weinend und jainmernd da. Seine 
Eltern, die iibrigen Verwandten, seine Freunde und 
Minister, die Brahmanen, Hausvater usw. sagten zu ihm: 
„Sei nicht traurig, o GrofikSnig; dein Verfall unter- 
worfen ist alles Lebende." Aber mit solchen und ahn- 
lichen Worten vermochten sie ihn nicht zu trdsten. 
Wahrend er aber so jammerte, vergingen sieben Tage. 

Damals nun war der Bodhisattva ein der filnf Er- 
kenntnisse und der acht Vollkommenheiten teilhaftiger 
Asket und wohnte im Himalaya. Als er einmal seinen 
Blick scharfte und mit seinem gPttlichen Auge den 
Jambu-Erdteil betrachtete, sah er, wie jener Konig so 
klagte, und er dachte: „Ich mu6 ihm Hilfe bringen." 
Vermittels seiner Wunderkraft flog er in die Luft empor, 
stieg im Parke des KOnigs zur Erde herunter und liefi 
sich auf dem kOniglichen Steinsitz nieder, einer gol- 
denen Bildsaule gleichend. 

Es kam aber ein junger Brahmane in den Park. 
Er sah den Bodhisattva, griifite ihn und setzte sich zu 
ihm. Der Bodhisattva fing eine Unterhaltung mit ihm 
an und fragte: „Du junger Brahmane, ist euer Kdnig 
gerecht?“ Jener erwiderte: ,,Ja, Herr, der Konig ist 
gerecht. Seine Gattin ist aber gestorben. Er hat ihren 
Korper in einen Sarg legen lassen und liegt jammernd 
da. Heute ist dies schon der siebente Tag. Warum 
wollt Ihr nicht den Kbnig von solchem Leide befreien? 
For Leute, die als so tugendhaft bekannt sind wie Ihr, 
ist es passend das so grofie Leid des Konigs zu be- 
zwingen." Der Bodhisattva antwortete: „Ich kenne den 
KOnig nicht, junger Brahmane; wenn er aber kame und 
mich fragte, kPnnte ich ihm den Ort ihrer Wieder- 
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geburt verktinden und sie beim KSnige zum Reden ver- 
anlassen." „Bleibt darum, Herr, hier sitzen, bis ich den 
Konig hei'beibringe," versetzte der junge Brahmane. 
Und als er die Zustimmung des Bodhisattva erhalten, 
ging er zuni Kdnige bin, berichtete ihm die Begeben- 
heit und sagte: „Es ziemt sich zu diesem mit gbttlicher 
Einsicht Begabten hinzugehen." 

Der KSnig dachte: „Ich werde Ubbari sehen kdn- 
nen;“ und frohen Herzens bestieg er seinen Wagen 
und fuhr dorthin. Er begriifite den Bodhisattva und 
fragte ihn, an seiner Seite sitzend: „Ist es wahr, dafi 
Ihr den Ort der Wiedergeburt der Konigin kennt?" 
,Ja, o Grofikonig," war die Antwort. „Wo ist sie 
wiedergeboren?" „Da sie, o GrofikSnig, nur von ihrer 
Schonbeit begeistert der Tragheit ergeben war und 
keine guten Werke verrichtete, ist sie in diesem Parke 
als ein Kuhmistwurm wiedergeboren worden." „Das 
glaube ich nicht," versetzte der KOnig. „Ich werde sie 
dir darum zeigen und sie zum Reden veranlassen." 
,,Gut, bringt sie zum Reden. “ 

Nun sagte der Bodhisattva infolge seiner Wunder- 
kraft: „Die beiden, die gerade einen Mistklumpen her- 
umwalzen, sollen vor den Kbnig kommen,“ und be- 
wirkte dadurch ihr Erscheinen. Sie kamen dorthin. 
Der Bodhisattva zeigte auf den einen Wurm und sprach; 
„Dies ist, o GrofikOnig, deine Gattin Ubbari. Sie hat 
dich verlassen und geht jetzt hinter einem Kuhmist- 
wurm her; schaue sie an!“ Der Konig erwiderte: 
„Herr, ich glaube nicht, dafi Ubbari als ein Kuhmist- 
wurm wiedergeboren ist.“ „So werde ich sie selbst 
reden lassen.“ ,,La6t sie reden, Herr.“ 

Darauf gab ihr der Bodhisattva durch seine Wxm- 
derkraft die Redegabe und sagte zu ihr: „UbbarI!“ Sie 
erwiderte mit menschlicher Sprache: „Was, Herr?“ 


„Was warst du in deiner vergangenen Existenz?" „Herr, 
ich war die erste Gemahlin des Konigs Assaka und 
hiefi Ubbarl.“ ,,Ist dir aber jetzt der Kbnig Assaka lieb 
Oder dieser Kuhmistwurm?" „Herr, dies war meine 
friihere Existenz," antwortete sie. „DamaIs wandelte 
ich mit jenem zusammen in diesem Parke und genofi 
die Vergntigungen des Gesichts, des Gehdrs, des Ge- 
ruchs, des Geschmacks und des Gefiihls. Jetzt aber, 
nachdem mir diese Existenz entschwunden ist, was ist 
mir da noch dieser? Ich konnte den Konig Assaka 
toten und mit dem Blute von dessen Kehle die Fiifie 
meines Gatten, des Kuhmistwurmes bestreichen." Und 
nach diesen Worten sprach sie inmitten der Versamm- 
lung mit menschlicher Sprache folgende Strophen: 

„Mit Konig Assaka dereinst 
an dieser Stelle weilte ich. 

Ich liebte ihn, er liebte mich; 
er war der teure Gatte mein. 

Durch neues Gluck und neues Leid 
wird das vergangene vergessen; 
darum ist dieser Wurm mir lieber 
jetzt als der Konig Assaka." 

Als dies der Konig horte, machte er sich Vorwurfe 
iiber sein Tun und auf der Stelle liefi er den Leichnam 
hinaustragen. Er selbst wusch sich, griifite den Bodhi- 
sattva und kehrte in die Stadt zurilck. Hier nahm er 
eine andere erste Gemahlin und ftihrte in Gerechtigkeit 
die Regierung. — Nachdem aber der Bodhisattva den 
Konig ermahnt und von seiner Trauer befreit hatte, 
kehrte er nach dem Himalaya zurilck. 

Nachdem der Meister so diese Lehrunterweisung be- 
endigt und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er 
das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkfln- 
digung der Wahrheiten aber gelangte jener Unzufriedene 
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zur Bekehrung): „Damals war Ubbari die friihere Frau, 
Kdnig Assaka war der Unzufriedeiie , der junge Brahmane 
war Sariputta, der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Assaka. 


208. Die Erzahlung vom Krokodil.^) 

„Genug mit diesen Mangofrtichten. “ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Mordversuch des Devadatta. — Als naralich damals 
der Meister hSrte: ,, Devadatta geht auf Mord aus,“ sprach 
er: „Ihr Monche, nicht nur jetzt geht Devadatta auf meine 
Ermordung aus, sondern auch frtlher schon ging er darauf 
aus; er konnte mich aber nicht einmal erschrecken.“ Nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
V ergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Affengeschlechte wiedergeboren. 
Er war stark wie ein Elefant, voll Kraft, gro6 von KOr- 
per und durch Schonheit ausgezeichnet. Er wohnte an 
einer Krtimmung des Ganges in einem Walde. 

Damals wohnte im Ganges ein Krokodil. Als nun 
dessen Gattin den Korper des Bodhisattva sah, bekam 
sie Geliiste nach seinem Herzfleisch und sie sprach zum 
Krokodil: „Mein Gatte, ich mochte das Herzfleisch 
dieses Affenfiirsten verzehren." Das Krokodil erwiderte: 
„Liebe, unser Bereich ist das Wasser, sein Bereich ist 
das Land; wie sollen wir ihn fan gen kOnnen?" „Fange 
ihn, mit welchem Mittel es auch sei; wenn ich ihn nicht 
erhalte, werde ich sterben." 

Das Krokodil beruhigte sein Weibchen, indent es 
sagte: „Furchte dich darum nicht! Es gibt ein Mittel; 
ich werde dich sein Herzfleisch verzehren lassen." Und 
als der Bodhisattva im Ganges Wasser getrunken hatte 

’) Vgl. das einen ahnlichen StoiF behandelnde Jataka 57, „die 
Erzahlung vom AfFenfflrsten" ; abersetzt Band I, S. 243 — 246. 
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und am Ganges safi, ging es zu ihm hin und sprach 
folgendermafien: „0 Affenfiirst, warum bleibst du, in- 
dem du an diesem Orte fade schmeckende Frtichte ver- 
zehrst, immer am' gewohnten Flecke? Am andern Ufer 
des Ganges gibt es siifie Frtichte wie Mangofrilchte, 
Frtichte des Brotfruchtbaums u. a. ohne Ende. Warum 
willst du nicht dorthin gehen und allerlei Frtichte dort 
essen?“ Der Bodhisattva erwiderte: „0 Krokodilkdnig, 
der Ganges ist wasserreich und weit ausgedehnt; wie 
soil ich dorthin kommen?“ „Wenn du dorthin gehen 
willst, werde ich dich auf meinen Rtlcken steigen lassen 
und dich dorthin bringen." 

Jener glaubte ihm, gab mit demWorte „Gut" seine 
Einwilligung und stieg auf den Rticken des Krokodils, 
nachdem dieses noch gesagt: „Komme also und steige 
auf meinen Rtlcken." Nachdem ihn das Krokodil ein 
Sttickchen fortgetragen hatte, liefi erihnins Wasser hinab- 
sinken. Der Bodhisattva sagte: „Freund, du lafit mich ins 
Wasser hinabsinken; warum dies?" Das Krokodil erwi- 
derte: „Ich habe dichnichtmguterAbsicht^)mitgenommen, 
sondern meine Gattin hat ein Geltlste nach deinem Herz- 
fleisch bekommen und ich will dich ihr zu fressen 
geben." Doch der Bodhisattva versetzte: „Lieber, du 
hast gut getan, dafi du dies sagst. Wenn namlich in 
unserem Leibe ein Herz ware, wOrde es, wahrend wir 
uns auf den Spitzen der Baume bewegen, ganz zer- 
rieben." „Wohin legt ihr es aber?“ Der Bodhisattva 
zeigte ihm einen nahen Feigenbaum, der mit Haufen 
reifer Frtichte beladen war, und sagte: „Sieh, unsere 
Herzen hangen von einem Feigenbaum herab." Das 
Krokodil erwiderte: „Wenn du mir dein Herz gibst, 
werde ich dich nicht tbten." 

Statt „dhainmesu dhammataya" ist zu lesen „dhamme su- 
dhammataya'*. 
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Nun sagte der Bodhisattva: ,,Bringe mich also 
dorthin; ich werde dir das vom Baunie herabhangende 
geben." — Das Krokodil begab sich mit ihm dorthin. 
Da sprang der Bodhisattva von dessen RScken empor, 
setzte sich auf den Feigenbaum und sagte: „Liebes 
dummes Krokodil, du hast gedacht, von diesen Wesen 
sei das Herz auf der Spitze des Baumes. Du bist dumm; 
ich habe dich getauscht. Diese Fidlchte magst du haben. 
Dein Korper ist wohl grofi, aber Verstand hast du nicht.“ 
Und indem er dies verkiindete, sprach er folgende 
Strophe; 

,,Genug mit diesen Mangofriichten, 
mit Rosenapfeln und Brotfrhchten, 
die jenseits des Gewassers sind; 
ich ziehe vor den Feigenbaum. 

Wohl hast du einen grofien Korper, 
doch nicht entspricht ihm der Verstand. 
Getauscht hab’ ich dich, Krokodil; 
geh’ jetzt, wohin es dir beliebt," 

Das Ki-okodil aber kehrte unglticklich , mifimutig 
und nachdenklich wie einer, der tausend verloren, in 
seine Wohnung zurtick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung besclilos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war das Krokodil Devadatta, das Krokodilweib- 
chen war die junge Brahmaniii Cinca, der AffenkSnig aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Krokodil. 


209. Die Erzahlung von dem Vogel. 

„Viel Baume sah ich schon im Walde." Dies erz^hlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehuag 
auf einen jungen Monch, der der Gefahrte des Thei"a Sari- 
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putta, des Heerfiihrers der Lelire, war. Dieser war nam- 
lich sorgfaltig ini Behuten seines K6rpers. Aus Furcht, es 
m5chte seinem Korper nicht gut bekommen, genofi er 
weder etwas zu Kaltes noch etwas zu Heifies; aus Furcht, 
durch Kalte oder Hitze konnte er seinem Korper schaden, 
ging er nicht ins Freie; wenn der Reis allzu nafi war, afi 
er ihn nicht. 

Seine Sorgfalt in der Behutung seines Korpers aber 
wurde unter der MOnchsgemeinde bekannt. In der Lehr- 
halle begannen die Monche folgendes Gesprach: ,, Freund, 
der junge Monch so und so ist sorglaltig in der Behutung 
seines Korpers/‘ Da kam der Meister und fragte: ,,Zu 
weicher Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hier 
niedergelassen?‘‘ Als sie erwiderten: ,,Zu der und der,“ 
sprach er: ,, Nicht nur jetzt, ihr Monche, ist dieser junge 
Monch sorgfaltig in der Behutung seines Korpers, sondern 
auch fruher schon war er darin sorgfaltig.^ Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Baumgottheit in einem Walde. 
Ein Vogeljager aber kam mit einem Lockvogel sowie 
mit einer Haarschlinge und einem Stabe in den Wald 
und fing so die Vogel. Einmal versuchte er einen alten 
Vogel zu fangen, der ihm entkommen und in den Wald 
geflogen war. Dieser liefi sich aber durch seine Geschick- 
lichkeit nicht in der Schlinge fangen; immer wieder 
flog er auf und entkam. 

Darauf bedeckte sich der Jager mit Zweigen und 
Reisern und legte immer wieder seinen Stab und seine 
Schlinge aus. Urn ihn zu beschamen nahm der Vogel 
menschliche Sprache an und sprach folgende erste 
Strophe: 

„Viel Baume sah ich schon im Walde, 

Assakannas^), Vibhitakas^); 


Assakanna ist der Baum Vatica Robusta. 

Vibhitaka ist der Myrobalaiien(Purgierpflaumen)baum. 
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docli kSnnen sie sich niclit bewegen, 
wie du, Baum, dich herumbewegst.“ 

Nach diesen Worten flog der Vogel abermals fort 
und begab sich anderswohin. Als er aber fortgeflogen 
war, sprach der Jager folgende zweite Strophe: 

„Hier dieser aite Vogel ist, 
den Kafig ftirchtend, fortgeflogen ; 
geschickt ist er den Haaresschlingen 
entwischt und lacht mich darum aus.“ 

Nach diesen Worten blieb der Jkger noch im Walde 
und kehrte dann mit seiner Beute, soviel er gefangen, 
nach Hause zuriick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der JS.ger Devadatta, dcr Vogel war der junge 
MOncli, der in der BehOtung seines Kbrpers Sorgfalt an- 
wendet; die Baumgottheit aber, die diesen Vorfall mit 
eigenen Augen beobachtete, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Vogel. 


210. Die Erzahlung von Kandagalaka. 

,, Holla, was ist dies fur eiii Baiim.“ Dies erzShlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf die Heiligen-Nachahmung.^) — Als namlich damals der 
Meister liorte: ,, Devadatta hat die Heiligen-Nachahmuiig 
betatigt,^ sprach er: ,,Nicht nur jetzt, ihr MCnche, ist 
Devadatta ins Verderben gestiirzt, da er mir nachahmte, 
sondern auch frtiher schon ging es ihm so.‘* Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva als ein Baumpicker- Vogel vs^iederge- 

Vgl. „Leben des Buddha^S S. i86. 



boren. In einem Khadirawalde i) suchte ei- sich sein 
Flitter; darum hiefi er Khadiravaniya (= der Khadira- 
waldbewohner). Er hatte einen Freund namens Kanda- 
galaka (= Zwiebelhals); dieser suchte sein Futter in 
einem Walde von stifien Obstbaumen. 

Eines Tages besuchte er den Khadiravaniya. Weil 
sein Freund gekommen, ging Khadiravaniya init Kan- 
dagalaka in seinen Akazienwald, bohrte einen Akazien- 
stamm niit seinem Schnabel an und holte aus dem 
Baume dieWurmer heraus, die er seinem Freunde gab. 
Kandagalaka zerrifi alle Wiirmer, die er erhielt, wie 
sufie Kuchen und verzehrte sie. 

Wahrend er aber so afi, wurde er hochmiltig und 
dachte: „Dieser ist in der Baumpicker-Familie wieder- 
geboren und ich auch. Was soli mir die von ihm ge- 
gebene Nahrung? Ich werde mir selbst im Akazien- 
walde mein Futter suchen." Und er sprach zu Khadira- 
vaniya; „Freund, dafi dir kein Leid zustdfitl Ich werde 
selbst im Akazien walde mein Futter holen." Der an- 
dere aber entgegnete ihm: „Du, mein Lieber, bist in 
einer Familie aufgewachsen , die in kraftlosem Holze, 
wie in Simbalibaumen , silfien Obstbaumen u. dgl. ihre 
Nahrung sucht. Die Akazien aber sind sehr hart und 
fest; mSge dir dies nicht gefallen." 

Kandagalaka aber dachte: „Wie, bin ich nicht auch 
in der Baumpicker-Familie geboren?" Und ohne auf 
die Worte des anderen zu hbren ging er rasch hin und 
hackte auf einen Akazienbaum mit seinem Schnabel. 
Sogleich aber brach ihm sein Schnabel, seine Augen 
sahen aus, als wollten sie hei'ausf alien, und sein Schadel 
zerbarst. Da er sich nicht am Stamme halten konnte, 


Khadiraist die Akazie, Acacia catechu , wegen ihres harten 
Holzes bekannt. 
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fiel er auf die Erde nieder und sprach dabei folgende 
erste Strophe: 

„ Holla, was ist dies ftir ein Baum 
mit weichen Blattern, voll von Dornen, 
wo ich durch einen Schnabelhieb 
roir meinen Kopf zerbrechen mufite?" 

Als dies Khadiravaniya horte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Er wandelte bisher auf weichem Holze, 
auf Holzern, leicht zu spalten, ohne Kraft; 
doch jetzt ging zur Akazie er, der harten, 
und hier zerbrach der Vogel seinen Kopf." 

Nach diesen Worten fuhr Khadiravaniya fort: „He, 
Kandagalaka, der Baum, an dem du dir deinen Kopf 
zerschmettert hast, eine Akazie ist dieser feste Baum." 
Jener aber kam dortselbst urns Leben. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war Kandagalaka Devadatta, Khadiravaniya aber war ich.“ 
Ende der Erzhhlung von Kandagalaka. 


211. Die Erzahlung von Somadatta.^) 

„Ich hab’ dich fest getibt und unabMssig.” Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den tOricliten Thera Udayi.^) Dieser konnte namlich in 
Gegenwart von zwei oder drei Leuten nicht ein Wort zu- 
sammenbringen und erzahlen; er war so verwirrt, dafi, 
wenn er etwas sagen wollte, er etwas anderes sagte. — 
Die Monche setzten sich einmal in der Lehrhalle nieder 
und erzahlten von dieser seiner BeschafFenheit, Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr 

So heifit der Bodhisattva in diesem Jataka. 

Uber diese Persdnlichkeit vgl. Band 1 , S. 38 und 469. 



191 


MQnche, habt ihr eucli jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
antworteten: „Zu der und der,'* fuhr er fort; „Nicht nur 
jetzt, ihr MSnche, ist der tSrichte Udayi stark verwirrt, 
sondem auch frtiher schon war er stark verwirrt.“ Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi seine Wiedergeburt in 
einer Brahmanenfamilie. Als er herangewachsen war, 
erlernte er zu Takkasila die Wissenschaften. Als er 
dann nach Hause zurQckkehrte und merkte, dafi es seinen 
Eltern schlecht gehe, dachte er: „Ich will meine zurQck- 
gegangene Familie wieder in die Hshe bringen." Und 
er nahm Abschied von seinen Eltern, zog nach Benares 
und diente daselbst dem Konige. Er war aber dem 
Konige lieb und wert. 

Seinem Vater aber, der mit zwei oder drei Ochsen 
das Feld bebaute und sich dadurch seinen Lebensunter- 
halt erwarb, starb ein Ochse. Darauf ging er zum Bo- 
dhisattva hin und sprach zu ihm: „Mein Sohn, ein 
Ochse ist mir gestorben. Die Feldarbeit kommt nicht 
mehr zu stande; bitte den Kdnig um einen Ochsen!" 
Der Bodhisattva erwiderte: „ Vater, ich habe vor kurzem 
erst den Kbnig besucht. Jetzt pafit es nicht fiir mich 
um einen Ochsen zu bitten; bittet Ihr darum!" Der 
Vater versetzte: „Mein Sohn, du kennst nicht meine 
Starke Verwirrtheit. Ich kann in Gegenwart von nur 
zwei oder drei Leuten kein Wort zusammenbringen. 
Wenn ich zum Khnige gehe um von ihm einen Ochsen 
zu erbitten, so werde ich zurtickkehren, nachdem ich 
auch den andern ihm geschenkt." 

Doch der Bodhisattva sagte: „Mag dies sein, wie 
es will; ich kann den Konig jetzt nicht bitten. Ich 
werde Euch aber eine Rede einiiben." „Gut also, iibe 
mir eine Rede ein," erwiderte der Vater. Darauf ging 
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der Bodhisattva mit seinem Vater auf einen mit Btischeln 
duftenden Grases^) bewachsenen Totenacker. Er band 
allenthalben Grasbiindel zusammen, gab ihnen Namen: 
„Dies ist der KOnig, dies der VizekSnig, dies der Heer- 
ftihrer'* und zeigte sie seinem Vater der Reihe nach. 
Dann sagte er ihm; „ Vater, wenn du zura Konige 
kommst, so sprich: ,Der Grofikdnig soil leben‘; dann 
sage folgende Strophe her und bitte urn den Ochsen.“ 
Und er lehrte ihn folgende Strophe-): 

„Zwei Ochsen hah’ ich, grofier KOnig, 
mit denen ich das Feld bebaue. 

Von diesen starb mir einer, Herr; 
den zweiten gib mir, edler Fiirst." 

Nach einem Jahre hatte der Brahmane diese Strophe 
sich zu eigen gemacht und sprach zum Bodhisattva: 
„Lieber Somadatta, die Strophe ist mir jetzt bekannt; 
jetzt kann ich sie bei jedem hersagen. Fiihre mich zum 
Ksnige hin!" Jener versetzte: „Gut, Vater"; und er lie6 
ihn ein entsprechendes Geschenk nehmen und fiihrte 
seinen Vater zum KOnige. Der Brahmane sagte: „Der 
GrofikSnig soil leben" und tiberreichte sein Geschenk. 
Der KOnig fragte: „Was ist dir dieser Brahmane, So- 
madatta?" „Er ist mein Vater, grofier Kdnig." „Zu wel- 
chem Zweck ist er gekommen?" In diesem Augenblick 
sprach der Brahmane, um den Ochsen zu erbitten, fol- 
gende Strophe: 

„Zwei Ochsen hab’ ich, grofier Konig, 
mit denen ich das Feld bebaue. 

Von diesen starb mir einer, Herr; 
den zweiten nimm mir, edler Fiirst." 

Es ist die Grasart Andropogon Muriatum gemeint. 

Diese Strophe und ihre Variation gelten nicht als die eigent- 
iichen Strophen des Jataka, weshalb sie auch nicht am Anfang 
der Vorgeschichte zitiert sind. 
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Der Kdnig merkte, dafi der Brahmane seine Rede 
verfelilt habe, und sagte lachelnd: „Somadatta, in eurem 
Hause sind, glaube ich, viele Ochsen." „Sie warden 
von Euch geschenkt sein, grofier Konig." Befriedigt 
tiber den Bodhisattva schenkte der Konig dem Brah- 
manen sechzehn Ochsen mit geschmiicktem Zaumzeug, 
gab ihmsein Heimatsdorf als Brahmanengabe und schickte 
den Brahmanen mit groBen Ehren fort. Der Brahmane 
bestieg den mit ganz weifien Sindhurossen bespannten 
Wagen und kehrte mit grofiem Gefolge in sein Dorf 
zurQck. 

Als nun der Bodhisattva mit seinem Vater auf dem 
Wagen sitzend dahinfuhr, sagte er: „ Vater, ich habe 
Euch ein ganzes Jahr hindurch eingeflbt; im entschei- 
denden Augenblick aber habt Ihr Euer Rind dem Kdnige 
geschenkt." Und er sprach folgende erste Strophe: 
„Ich hab’ dich fest gettbt und unablassig 
ein ganzes Jahr im dichten Grasesdickicht. 

Zu der Versammlung gingst du und versprachst dich; 
nicht schiitzt den Unverstandigen die Ubung." 

Als der Brahmane seine Worte vernahra, sprach 
er folgende zweite Strophe: 

„Wer etwas bittet, Somadatta, 
setzt einem Doppelten sich aus; 
nichts kriegt er oder er kriegt Geld, 
das ist der Bittenden Erfolg." 

Nachdem der Meister mit den Worten: ,, Nicht nur 
jetzt, ihr MOnche, ist der Mrichte Udajd sehr verwirrt, 
sondern auch frtther schon war er sehr verwirrt," diese 
Lehrunterweisung beschlossen hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten: „Damals war der Vater des So- 
madatta der tdrichte Udayi, Somadatta aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Somadatta, 


Dutoit, Jatakam. II. 
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212. Die ErzM-hlung von der ftbrig- 
gelassenen Speise. 

„Eiii andres ist das Aussehn obeii." Dies erzahlte der 
Meister, da er iiii Jetavana vervveilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung dutch die frflhere Frau. — Als jener Mdnch 
namlich vom Meister gefragt wurde: „Ist es wahr, Moirch, 
dafi du unzufrieden hist?", und zur Aiitwort gab: „Es ist 
wahr,“ fragte der Meister weiter; „Durch weu bist du uu- 
zufrieden. gemacht worden?" und erhielt zur Antwort: 
„Durch meine fruhere Frau." Darauf sprach der Meister 
zu ihni: „Dieses dir Schaden bringende Weib hat dir in 
der Vorzeit die von ihrem Buhlen (ibriggelassene Speise 
voi'gesetzt." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. ^ 

Als ehedem zu Benares Brahmhdatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer armen Akrobatenfamilie, die 
sich durch Betteln ihren Unterhalt erwarb, seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, ging es ihm schlecht 
und elend und auch er erwarb sich seinen Lebensunter- 
halt durch Betteln. 

Damals hatte im Reiche Kasi in einem Dorfe ein 
Brahmane ein bOses, lasterhaftes Weib, das der Unzucht 
ergeben war. Als nun eines Tages der Brahmane wegen 
irgend eines Geschaftes fortgegangen war, kam ihr 
Liebhaber in das Haus, der diesen Augenblick abge- 
wartet hatte. Als sie mit ihm zusammengewesen war, 
sagte er’-): „Ich will noch ein bifichen essen und dann 
gehen;“ und sie machte Reisbrei zurecht, trug den 
heifien Reisbrei mit Sauce und Curry auf und gab ihn 
ihm, indem sie sagte: „J6!'‘ Sie selbst stellte sich an 
die Ttlre und gab acht, ob der Brahmane zurilckkomme. 
— Der Bodhisattva aber stellte sich dahin, wo der Lieb- 
haber afi, und bat um einen Bissen. 


h Nach der Emendation Fausbdlls, der „vutte" einschiebt 
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In diesem Augenblick kam der Brahmane daher, 
nach seinem Hause gewendet. Als die Brahmanin ihn 
kommen sah, kam sie rasch herein und liefi mit den 
Worten: „Stehe auf; der Brahmane kommt,“ ihren Lieb- 
haber auf den Speicher hinaufsteigen. Als der Brah- 
mane eingetreten war und sich niedersetzte, schob sie 
ihm eine Bank hei'bei und gab ihm Wasser zum Waschen 
der Hande. Dann legte sie auf den kalten Brei, der 
von dem Mahle des andern tibrig geblieben war, heiben 
Reisbrei und gab ihn dem Brahmanen. Als dieser an 
den Reisbrei die Hand hinbrachte und merkte, dafi 
dieser oben heifi, unten aber kalt war, dachte er bei 
sich: „ Dieser Reisbrei mufi vom Mahle eines andem 
tibrig geblieben sein.“ Und indem er die Brahmanin 
fragte, sprach er folgende erste Strophe: 

„Ein andres ist das Aussehn oben, 
ein andres ist das Aussehn unten. 

Dich, meine Gattin, frage ich, 
warum ist’s unten so und oben?" 

Wahrend aber der Brahmane immer wieder so 
fragte, blieb die Brahmanin stumm aus Furcht ihre Tat 
zu verraten. 

In diesem Augenblicke dachte der Akrobatensohn: 
„Der Mann, der sich im Speicher niedergesetzt hat, 
mufi ein Liebhaber sein und dieser ist der Herr des 
Hauses. Die Brahmanin aber sagt nichts aus Furcht 
ihre Tat ans Licht zu bringen. Fiirwahr, ich werde 
verktlnden, was sie getan, und dem Brahmanen sagen, 
dafi der Liebhaber im Speicher sitzt." Darauf erzShlte 
er die ganze Begebenheit, wie, nachdem der Brahmane 
sein Haus verlassen, der andere hineingegangen sei 
und Unzucht getrieben habe, wie er dann den ersten 

Reisbrei verzehrt habe, wahrend die Brahmanin an der 

13 * 
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Tiire stand und auf den Weg acht gab, luid wie end- 
lich der andere auf den Speicher hinaufgestiegen sei. 
Hierauf sprach er folgende zweite Strophe: 

„Ich bin, o Herr, ein Akrobut; 
als Bettler bin ich hergekommen. 
Hinaufgestiegen auf den Speicher 
ist der, nach welchem du gesucht," 

Er fafite den andern am Schopfe, zog ihn vom 
Speicher heraus und sagte: „Lafi ihn daran denken, 
dafi er nicht wieder so Boses tutd'B Danach ging er 
fort. Der Brahmane aber belehrte die beiden durch 
Scheltworte und Schlage, dafi sie nicht wieder so BOses 
tun sollten, und gelangte dann an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Nachdem so der Meister diese Lehriinterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkflndigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Woiten (am Ende der Ver- 
ktindigung der Wahrheiten aber gelangte jener Unzufrie- 
dene zur Frucht der Bekehrung): „Damals war die Brah- 
manin die frQhere Frau, der Brahmane war der Unzufrie- 
dene, der Akrobatensohn aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der ilbriggelassenen Speise. 


215. Die Erzahlung vom K6nige Bharu. 

„Nachdein, so h5rt’ ich, unter Weisen." Dies ei-- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf den Kftnig von Kosala. — Damals war nam- 
lich die Ehrung und die Fluldigung fUr den Erhabenen 
und die MOnchsgemeinde grofi. So heifit es: „Zu der 
Zeit aber war der Erhabene geehrt, geachtet, hochgeschatzt, 
verehrt, bewundert und empfing Gewander, Almosen, Woh- 

Es ist doch wohl der Brahmane als Angeredeter gedacht- 
Rouse dagegen flbersetzt: „and bade him take care not to do 
the like again" mit Beziehung auf den Liebhaber. 



197 


nung, Heilmittel gegen die Kraiikheiten und die aiidereu 
Hilfsmittel ; und auch die Monchsgemeinde war geehrt^ ge- 
achtet, hochgesch^tztj verehrt, bewundert und empfing Ge- 
wander, Almosen, Wohnung, Heilmittel gegen die Krank- 
heiten und die anderen Hilfsmittel. Die Monc'he aber, die 
Anhanger der anderen Sekteii waren, waren nicht geehrt, 
geachtet, hochgeschatzt, verehrt, bewundert und empfingeii 
nicht Gewander, Almosen, Wohnung, Heilmittel gegen die 
Krankheiten und die anderen Hilfsmittel." 

Als diese nun in ihrer Ehrung so zuruckgingen , hiel- 
ten sie einen Tag und eine Nacht eine geheime Ver- 
sammlung und tiberlegten: „Seitdem der Asket Gotama 
erschienen ist, sind wir in Ehrungen und Huldigungen zuriick- 
gegangen und der Asket Gotama hat die hCchste Ehrung und 
den hochsten Ruhm erlangt. Woher kommt ihm wohl 
dieser Erfolg?" Da sprach einer folgendermafien: „Der 
Asket Gotama wohnt auf der hochsten Stelle des ganzen 
Jambu-Erdteils, auf dem Gipfel des Landes; darum kommt 
er zu Ruhm und Ehre." Die tibrigen erwiderten: „Dies 
ist der Grund. Auch wir wollen auf dem Jetavana ein 
Sektiererkloster bauen; auf diese Weise werden wir ge- 
ehrt werden.“ Sie alle fafiten den Beschlufi: „So soil es 
sein." Dann (iberlegten sie: „Wenn wir aber, ohne vom 
Konige die Erlaubnis dazu zu liaben, das Kloster bauen, 
werden uns die Monche daran hindern. Wenn aber einer 
eine Gabe bekommt, so ist er nicht unzugtoglich.^) Da- 
rum * wollen wir dem KSnige ein Geschenk geben und 
dafiir den Ort fur unser Kloster erhalten." Und sie baten 
ihre Gbnner um Geld, schenkten dem Konige huiidert- 
tausend und sprachen dazu: „0 GrofikOnig', wir mdchten 
oben auf dem Jetavana ein Kloster erbauen. Wenn die 
MOnche Euch sagen: , Wir werden sie es nicht bauto lasseiT, 
so gebt ihnen keine Antwort." Aus Begierde nach dem 
Geschenk gab der Konig mit dem Worte „Gut" seine Zu- 
stimmung. 

Nachdem so die AndersgHubigen den Konig fur sich 
gewonnen batten, liefien sie einen Baumeister rufen und 
begannen das Werk. Es entstand ein grofies Getdse. — ^ 


Ich leide „abhijjanako" ab von der Wurzel bhid, so dafi 
der exgenlliche Sinn ist: einer der nicht zu spalten ist. Rouse 
tibersetzt: „If he accepts a present, he will not be disinclined 
to break up their settlements", doch scheint mir die obige Deutung 
wahrscheinlicher. 
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Da fragte der Meister: „Was ist dies, Ananda, ftir ein 
Laria und Tumult?" Als er zur Antwort erhielt: ,,HeiTj 
die Andersglaubigen erbauen oben auf dem Jetavana ein 
Sektiererkloster; daher komint dieser Larm," sprach er: 
^Ananda, dieser Ort pafit nicht flir ein Kloster der Anders- 
glaubigen. Die Andersglaubigen machen viel Larm; man 
karni nicht mit ihnen zusammen wohnen." Er liefi die 
Monchsgemeinde sicli versammeln und sagte: „Geht, ihr 
Manche, meldet es dem KOnige und hindert die Erbauung 
des Klosters der Andersglaubigen/* 

Die Gemeinde der Monclie ging hin und stellte sich 
an das Tor des kdniglichen Palastes. Als aber der Konig 
horte, dafi die Monchsgemeinde gekommcn sei, dachte er: 
„Sie werden wegen des Klosters der Andersglaubigen ge- 
kommen sein;“ und weil er das Geschenk erhalten hatte, 
lieB er sagen: ' ,,Der Kdiiigi ist nicht ziihause/* — Die 
M5nche kehrten zurtlck und teilten es dem Meister mit. 
Der Meister merkte, dafi jener wegen des Geschenkes so 
handle, und schickte seine zwei ersten Schuler hin. Ob- 
wohl aber der Konig hdrte, dafi sie gekommen seien, liefi 
er eben so sagen. Auch sie gingen heim und teilten es 
dem Meister mit Der Meister erwiderte: ,,Sariputta, der 
Kdnig wird jetzt nicht zuhause bleiben kOnnen, er wird 
fortgegangen seiii/* 

Am n^chsten Tage kleidete er sich am Voriiiittage an,, 
nahm Almosenschale und Obergewand und begab sich mit 
fimfhundert Mdnchen nach dem Tore des kCniglichen Pa- 
lastes. Als dies der Konig horte, stieg er von seinem 
Palaste herunter, nahm dem Meister die Almosenschale 
ab und liefi ihn eintreten. Er spendete der Monchsgemeinde 
mit Buddha, ihrem Haupte, Reisschleim und Kuchen, be- 
zeigte dem Meister seine Verehrung und setzte sich ihm 
zur Seite. Der Meister begami hierauf eine Untei'weisung 
zur Belehrung des Konigs und sagte: ,,0 GrofikOnig, 
Konige der Vorzeit verloren dadurch, dafi sie ein Ge- 
schenk annahmen und Tugendhafte untereinander in Streit 
brachten, ihr KOnigreich und sturzten in grofies Verder- 
ben.^* Darauf erzahlte er, von jenem gebeten, folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem herrschte im Reiche Bharu der Konig 
Bhani. Damals war der Bodhisattva ein Asket, der die 
funf Erkenntnisse und die acht Vollkommenheiten er- 
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langt hatte, der Meister einer Schar. Als er lange im 
Himalaya verweilt hatte, stieg er einmal, um sich mit 
Salz und Saurem zu versehen, umgeben von fiinfhun- 
dert Asketen vom Himalaya herab und gelangte nach 
und nach in die Stadt Bharu. Nachdera er dort seinen 
Almosengang vollendet hatte, ging er aus der Stadt 
heraus und setzte sich am Nordtore am Fufie eines mit 
breitem Laubdach versehenen Bananenbaumes nieder. 
Nachdein er sein Mahl beendet, schlug er dort am Fufie 
des Baumes seine Wohnung auf. 

Wahrend so diese Asketenschar dort weilte, kam 
nach Ablauf eines halben Monats ein anderer Meister 
einer Schar, umgeben von ftinfhundert Asketen, dorthin. 
Nachdein er in der Stadt Almosen gesammelt, ging er 
aus der Stadt heraus und setzte sich am Sudtore am 
Fufie eines Shnlichen Bananenbaumes nieder. Nach be- 
endigter Mahlzeit schlug er dort seine Wohnung auf. 
— Nachdem diese beiden Asketenscharen dort, so lange 
es ihnen beliebte, verweilt batten, kehrten sie nach dem 
Himalaya zuruck. 

Als sie aber weggezogen waren, vertrocknete der 
Bananenbaum am Sudtore. Da sie nun wiederkehrten, 
kamen diejenigen, die an dem Bananenbaume am Stid- 
tore gewohnt hatten, zuerst; und als sie merkten, dafi 
der Bananenbaum vertrocknet war, gingen sie nach 
ihrem Almosengang zur Stadt hinaus, begaben sich 
nach dem Bananenbaum am Nordtore und nahmen nach 
beendetem Mahle dort ihre Wohnung. — Die anderen 
Asketen aber kamen sphter. Nachdem sie in der Stadt 
Almosen gesammelt, begaben sie sich nach dem Fufie 
ihres Baumes, wo sie nach beendeter Mahlzeit auch 
ihre Wohnung aufschlugen. 

Nun gerieten sie wegen des Baumes gegenseitig in 
Streit, indem sie sagten: „Dies ist nicht euer Baum, 
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dies' ist unser Baum." Der Streit wuchs. Die einen 
sagten: „Ihr werdet nicht den Ort erhalten, an dem 
wir zuerst gewohnt," die andeim erwiderten: „Wir sind 
in diesem Jahre zuerst hierhergekommen; ihr werdet 
ihn nicht erhalten." Indem sie so stritten: „Wir sind 
die Herren, wir sind die Herren," gingen sie um des 
Baumes willen zum Hofe des KOnigs hin. Der Konig 
erklai-te die Asketenschar, die zuerst dort gewohnt hatte, 
zum Herrn des Baumes. Die andern aber dachten; 
„ Wir werden uns nicht sagen lassen, dafi wir von jenen 
besiegt sind." Und sie hielten Uraschau mit ihrein tiber- 
natilrlichen Auge; da sahen sie ein einem weltbeherr- 
schenden KOnig zukommendes Wagengestell. Sie holten 
es herbei, gaben es dem Konige zum Geschenk und 
sprachen: „0 Grofikonig, lasse auch uns die Herren 
sein." 

Der Kdnig nahm das Geschenk an, sagte: „Die 
beiden Asketenscharen sollen dort wohnen" und machte 
so die beiden zu Herren des Baumes. Darauf holten 
die anderen Asketen die Edelsteinrader zu jenem Wagen- 
gestell herbei, machten sie dem KOnige zum Geschenk 
und sagten: „0 Grofikdnig, mache nur uns zu Besitzeim 
des Baumes." Der Kbnig tat so. 

Da dachten die Asketenscharen: „Wir haben die 
Freuden der sinnlichen Empfindungen^) und die Freuden 
der Lust aufgegeben und die Welt verlassen. Und nun 
streiten wir wegen einer Baumwurzel und geben Ge- 
schenke! Etwas Unpassendes haben wir getan." Sie 
bekamen Gewissensbisse, zogen rasch fort und kehrten 
nach dem Himalaya zuriick. 

Darauf vereinten sich samtliche Gottheiten, die im 
Reiche Bharu wohnten, und zilrnten dem KOnige Bharu, 

*) Die Empfindungen des Auges, Ohres usw. im Gegensatze 
zu dem sinnlichen Begehren. 
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indem sie sagten: ,,Unrecht hat der Konig getan, weil 
er unter den Tugendhaften Streit stiftete/' Und sie 
liefien den Ozean sich uber das dreihundert Yojanas 
grofie Reich Bham ergiefien und vertilgten es. So sttirzten 
wegen des einen Konigs Bharu alle Bewohner des 
Reiches ins Verderben. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahit hatte, sprach er, der vollig Erleuchlete, 
folgende Strophen: 

„Nachdem, so hort’ ich, unter Weisen 
der Konig Bharu Streit gestiftet, 
ging er zugrund. Mit seinem Reiche 
der Konig selber ward veniichtet. 

Darum gefallt den Weisen nicht, 
wer sich Parteilichkeit ergibt; 
nur wessen Hei'z ist unverdorben, 
kaiin, wie es recht ist, Urteil sprechen." b 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
endigt hatte, sprach er: „0 GrofikOnig, der Parteilichkeit 
darf man sich nicht hingeben. Es ziemt sich nicht, zwi- 
schen zwei Monchsscharen Streit zu stiften." Dann ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Ich war zu 
der Zeit der Fuhrer der Asketen.^' 

Nachdem aber der Vollendete seiii Mahl beendet hatte 
und fortgegangen war, schickte der KOnig Leute aus und 
liefi das Kloster des Andersgiaubigen zerstOren. So waren 
die Andersgiaubigen ohne Heim. 

Elide der Erzahlung vom Konig Bharu. 


214. Die Erzahlung von dem vollen FluB. 

„Von wein den vollen FluB man trinkbar neniit.^^ 
Dies erzahlte der Meister,’ da er im Jetavana verweilte, 

b Der Kommentator fiigt der Erklarung der Strophe noch 
folgende Bemerkung hinzu: ,,Da, wo die Gottheiten standen, als 
sie ihre Mifibilligung iiber Bharus Handlungsweise SuBerten, sind 
jetzt noch tausend kleine Inseln bei der Tnsel Nalikera." 
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mit Beziehung auf die Vollendung in der Einsicht. — Zu 
einer Zeit namlich begannen in der Lehrhalle die Monche 
in Beziehung auf die Einsicht des Vollendeten folgende 
Unterhaltung: „Freund, der vollig Erleuchtete ist von 
grofier Einsicht, von ausgebreiteter Einsicht, von rascher 
Einsicht, von flinker Einsicht, von scharfer Einsicht, von 
unterscheidender Einsicht und ist ausgestattet mit der Ein- 
sicht der richtigen Mittel." Da kam der Meister und fragte; 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr eiich jetzt 
hier niedergelassen?“ Als sie antworteten: „Zu der und 
der,“ sprach er:. „Nicht nur jetzt, ihr MSnche, sondern 
auch friiher schon war der Vollendete einsichtsvoll und 
erfahren in den Listen." Und nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Familie seines Hauspriesters 
seine Wiedergebnrt. Nachdem er herangewachsen war 
und zu Taivkasila alle Wissenscliaften eiiernt hatte, er- 
hielt er nach dem Tode seines Vaters die Hauspriester- 
stelle und war der Ratgeber des Konigs von Benares 
in den weltlichen und geistlichen Dingen. 

Zu einer anderen Zeit aber hdrte der KOnig auf 
die Rede von Veideumdern und sprach erzttrnt zum 
Bodhisattva: „Bleibe nicht mehr in meiner Nahe." Mit 
diesen Worten trieb er den Bodhisattva aus Benares 
fort. Der Bodhisattva nahm Weib und Band mit sich 
und nahm in einem Ddrfchen im Reiche Kasi seine 
Wohnung. 

Zu einer anderen Zeit aber gedachte der Kdnig 
wieder an seine Vorzuge und er dachte: „Es pafit sich 
nicht far mich irgend jemand hinzuschicken und meinen 
Lehrer herbeizurufen; sondern ich will eine Strophe 
dichten und sie auf ein Blatt schreiben. Dann will ich 
Krahenfleisch kochen lassen, den Brief und das Fleisch 
mit einem weiBen Gewande umwickeln, dies mit meinem 
kOniglichen Siegelring versiegeln und es ihm so schicken. 
Wenn er weise ist, wird er den Brief lesen, das Vor- 
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handensein des Krahenfleisches bemerken und zuruck- 
kehren; wenn nicht, so wird er nicht kommen." Und 
er schrieb folgende, mit den Worten; „Von wem den 
vollen Flufi" beginnende Strophe auf ein Blatt: 

„Von wem den vollen Flufi man ti'inkbar nfennt, 
filr wen die Gerste man versteckbar nennt, 
nach wem des Wandrers Namen man erkennt: 
der ist gekommen. Auf, ifi ihn, Brahmane."b 

Diese Strophe schrieb der Konig auf ein Blatt und 
schickte es dem Bodhisattva. 

Als dieser das Blatt gelesen, sagte er; „Der Konig 
wQnscht mich zu sehen" und sprach folgende zweite 
Strophe : 

„Weil mein der Konig hat gedacht, 
hat eine Krahe er geschickt, 
dazu noch Schwane, Reiher, Pfauen®); 
gar schlimm ist das Vergessensein." 

Er liefi einen Wagen anspannen, fuhr fort und suchte 
den Konig auf. Der Konig war dartiber befriedigt und 
setzte ihn wieder in die Hauspriesterstelle ein. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten; „Da- 
mais war der KSnig Ananda, der Hauspriester aber war ich. " 
Ende der Erzahlung von dem vollen Flufi. 

Dieser ratselhafte Vers ist zu erkiaren aus dem Beiwort 
kakapeyyo „von Krahen trinkbar" fur einen angeschwollenen 
Flufi und aus dem Beiwort kakaguyho „fur Krahen versteckbar" 
fttr eine bestimmte Hdhe des Getreides. Die dritte Zeile bezieht 
sich auf eine Art Orakel, wonach man aus dem Rufe der KrShen 
auf die Riickkehr eines bestimmten Wanderers schliefien konnte, 
wie der Kommentator angibt. Im tibrigen soli nach dem Glauben 
der Inder das Krahenfleisch das GedSchtnis stSrken. 

^ Diese Zeile ist aus dem Jataka 203 (siehe oben S. 168) 
wiederholt, obwohl sie bier gar keinen Sinn gibt. 
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215. Die Erzahlung von der Schildkrdte. 

yFurwahr sich selber hat getotet." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
Kokalika. Die Begebenheit wird ini grofien Takkari-Jatakai) 
erzahlt werden. — Damals aber sprach der Meister; „Nicht 
nur jetzt, ihr MSnche, ist Kokalika infolge seines Sprecheiis 
■vernichtet worden^), sondern auch fruher schon wurde er 
dadurch vernichtet." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Ministerfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, wurde er dessen 
Ratgeber in weltlichen und geistlichen Dingen. — Dieser 
KOnig aber redete viel, und wenn er sprach, bekamen 
die anderen keine Gelegenheit zum Reden. Der Bodhi- 
sattva dachte bestSndig iiber ein Mittel nach um ihn 
von dem Vielreden abzubringen. 

Zu dieser Zeit wohnte in der Himalayagegend in 
einem Teiche eine SchildkrGte. Zwei junge SchwSne, 
die sich ihr Futter suchten, schlossen Freundschaft mit 
ihr. Als sie nun sehr vertraut geworden waren, sprachen 
sie eines Tages zu der Schildkrote: „Liebe Schildkrote, 
unser Wohnort im Himalaya aul dem Cittakutaberge®) 
in der Goldhohle*) ist ein reizender Fleck; begib dich 
mit uns dorthin!" Die SchildkrGte erwiderte; „Was soil 
ich tun, dafi ich dorthin komme?" Jene antworteten: 
„Wir wollen dich mitnehmen, wenn du deinen Mund 
geschlossen halten kannst und zu niemand etwas sagst." 
„Ich werde den Mund geschlossen halten; nehmt mich 
mit." 


Dies ist das 481. Jataka; bei Fausbdll Band IV, S. 2412—255. 
Vgl. die Vorerzahlung zum 172. Jataka, flbersetzt ob. S. 75 fF. 
*) Vgl. S. 125, Anm. i. 

*) Vgl. Band i, S. 530 und Band II, S. 7. 
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Jene sagten „Gut'‘; und sie iiefien die Schildkrote 
in einen Stab hineinbeifien , bissen beide in die Enden 
des Stabes und flogen in die Luft empor. AIs nun die 
Dorfknaben sahen, wie sie von den SchwSnen getragen 
wurde, sagten sie; „Zwei Schwane tragen eine Schild- 
krOte an einem Stabe." Die SchildkrSte wollte erwideni; 
„Wenn mich meine Freunde tragen, was geht das euch 
an, ihr Spitzbubensklaven?" AIs gerade die Schwane 
mit grofier Geschwindigkeit uber den Kcinigspalast in 
der Stadt Benai-es dahinflogen, liefi sie den Stab da, 
wo sie ihn mit den Zahnen gefafit hatte, los, fiel in den 
offenen Hof des Palastes und zerbrach in zwei Stiicke. 

Jetzt entstand ein grofies Geschrei; „Eine Schild- 
krbte ist in den offenen Hof gefallen und entzweige- 
brochen." Der Kbnig begab sich mit dem Bodhisattva, 
unigeben von seinen Ministern, nach diesem Orte; und 
als er die Schildkrdte sah, fragte er den Bodhisattva: 
„Weiser, was hat sie getan, dafi sie herunterfiel?" Der 
Bodhisattva dachte bei sich: „Schon lange warte ich 
auf ein Mattel um den KOnig zu ermahnen und denke 
bestandig darilber nach. Diese Schildkrote wird mit 
den SchwSnen befreundet gewesen sein; sie werden 
sie, um sie nach dem Himalaya zu bringen, in einen Stock 
haben beifien lassen und durch die Luft geflogen sein. 
Sie wird dann, als sie die Stinime von jemand horte, 
da sie auf ihren Mund nicht acht gab, etwas haben 
sagen wollen und den Stab losgelassen haben; so mufi 
sie aus der Luft herabgefallen und urns Leben gekom- 
men sein." Lfnd er sagte: „Ja, o GrofikOnig, die allzu 
Geschwdtzigen und die allzuviel Redenden sturzen in 
solches Ungluck." Nach diesen Worten sprach er fol- 
gende Strophen: 
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„Furwahr, sich selber hat getotet 
die SchildkrSte, die sprechen wollte; 
los lieB sie den gefafiten Stab 
und starb durch ihre eigne Rede. 

Beherz’ge dies, du edelster der Manner, 
sprich, wie es recht ist, doch nicht allzu lange; 
du siehst, wie durch ihr vieles Reden 
die Schildkrbte ins Ungltick stiirzte." 

Der Konig merkte, dafi er seinetwegen so spreche, 
und sagte: „Du sprichst mit Beziehung auf uns, du 
Weiser." Der Bodhisattva erwiderte; „0 Grofikdnig, ob 
nun du es bist oder irgend ein andrer: wer das rechte 
Ma6 beim Reden iiberschreitet, stiSrzt so ins Verderben." 
Mit diesen Worten erklarte er ihm den Sachverhalt. 
Der Kdnig aber Melt sicli von da ab zuriick und ge- 
wOhnte sich daran wenig zu reden. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten; „Da- 
mals war die Schildkrbte Kokalika, die zwei jungen Schwane 
waren die beiden grofien Theras i), der Konig war Ananda, 
der weise Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Schildkrbte. 


216. Die Erzahlung von dem Fische.^) 

„Nicht dieses Feuer peinigt mich." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung durch die fruhere Frau. — Jenen Mdnch 
namlich fragte der Meister: „Ist es wahr, o Monch, da6 
du unzufrieden bist?" Als er zur Antwort erhielt: „Es 
ist wahr, Herr," fragte er weiter: „Durch wen bist du 

Namiich Sariputta uud Mogallana. 

^).VgL dazu^das Jataka 34; ubersetzt Band I, S. 149— 150. 
Die '/Strophe- in diesem Jataka ist sehr ahnlich der ersten Strophe 
des vdrliegenden. 
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unzufrieden gemacht worden?" und jener erwiderte; „Durch 
meiiie frtthere Frau." Darauf sprach der Meister zu ihm; 
„Dies Weib, o MSnch, briiigt dir Schaden. Schon frflher 
solltest du ihretwegen mit einem Pfahl durchbohrt, auf 
Kohlen gerdstet und verzehrt werden ; doch wurde dir durch 
einen Weisen das Leben gerettet." Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Hauspriester. Eines Tages nun 
zogen Fischer einen Fisch, der in ihrem Netze hangen 
geblieben war, lieraus, legten ihn auf den warmen Sand 
und spitzten einen Pfahl zu um den Fisch auf Kohlen 
zu rCsten und zu verzehren. Der Fisch aber klagte 
wegen seines Weibchens und sprach folgende Sti'o- 
phen; 

„Nicht dieses Feuer peinigt mich 
und nicht der Pfahl, der gut gespitzte; 
nur dafi mein Weibchen von mir denkt: 

Er liebt jetzt eine andere. 

Mich brennt das Feuer der Begierde 
und peinigt mein entflammtes Herz. 

La6t mich, ihr Fischer, wieder frei; 
nicht wird getotet, wer verliebt" 

In diesem Augenblick kam der Bodhisattva an dem 
Flufiufer daher. Er hbrte die Klage des Fisches, ging 
zu den Fischern hin und befreite den Fisch. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiteii verkQndigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Woiden (am Ende der Verkflndigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener Unzufriedene zur Frucht 
der Bekehrung) ; „Damals war das Fischweibchen die frUhere 
Frau, der unzufriedene Mdnch war der Fisch, der Haus- 
priester aber war ich.“ 

Ende der Erzalilung von dem Fische. 
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217. Die Erzahlung von Seggu/) 

„Die ganze Welt.“ Dies erzahlte cler Meister, da er 
im Jetavana verweilte , mit Beziehung aiif einen Laien- 
bruder, der ein Gartner war. Die Begebenheit ist schon 
im ersten Buche*'^) erzahlt. — Damals aber fragte der Meister 
den Laienbruder: ^Warum, o Laienbruder, kommst du 
erst nach so ianger Zeit?^‘ Dieser antwortete: „Herr, 
meine Tochter zeigt inimer ein lachelndes Antlitz. Nach- 
dem ich sie auf die Probe gestellt, gab ich sie einem 
jungen Manne von guter Familie. Wegeii der damit ver- 
bundenen Geschafte hatte icli keine Zeit Euch zu besuchen.^^ 
Darauf sprach der Meister zu ihm: „Nicht nur jetzt, o 
Laienbruder, ist dies Madchen tiigendhaft, sondern auch 
schon friiher war sie tugendhaft; und du hast sie nicht 
allein jetzt auf die Probe gestellt, sondern auch fruher 
schon stelltest du sie auf die Probed^ Nach diesen Worten 
erzahlte er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedeni zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva eine Baumgottheit. Damals ftlhrte eben 
dieser Gartner-Laienbruder seine Tochter, um sie auf 
die Probe zu stellen, in den Wald und fafite sie an 
der Hand, als ob er sie in Lust begehrte. Als sie nun 
dartiber jammerte, redete er sie mit der folgenden 
ersten Strophe an: 

„Die ganze Welt mit Freude ist erfullet, 
weil du des Dorfgebrauchs unkundig, SeggiL^); 
bewahrt hast heut du die Jungfraulichkeit, 
indem du weiiist, im Walde angefafitP' 


0 Dies ist der nur in der ersten Strophe vorkomniende Name 
des Madchens. 

■) Namlich im 102. Jataka; abersetzt Band I, S. 422—423. 

^ Rouse Abersetzt mit Umstellung derZeilen folgendermafien : 
„Now I’ve caught you, pray don’t cry; As the town does, so do I". 
Er gibt der Strophe also einen ganz andern Sinn wie er beab- 
sichtigt ist. 
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Als das Madchen dies hdrte, sagte sie: „Ja, Vater, 
ich bin eine Jungfrau; ich kenne keinen geschlechtlichen 
Verkehr." Und klagend sprach sie folgende zweite 
Strophe: 

„Der mich, die Leidgeplagte, schiltzen sollte, 

mein Vater ubt Gewalt an mir im Walde. 

Wem klage ich mein Leid in Waldesmitten? 

Denn mein Beschtltzer tut Gewalt mir an.''^) 

Nachdem damals so der Gartner seine Tochter auf- 
die Probe gestellte hatte, ftihrte er sie nach Hause 
zuriick und gab sie einem jungen Mann von guter 
Familie. Dann gelangte er an den Ort seiner Ver- 
dienste. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung- beschlossen 
und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der VerkOndigung 
der Wahrheiten aber gelangte der Gartaer-Laienbruder zur 
Frucht der Bekehrung): „Die damalige Tochter war auch 
die jetzige Tochter, der Vater war der nhmliche; die 
Baumgottheit aber, die dies Ereignis mit eignen Augen be- 
obachtete, war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Seggu. 


218. Die Erzahlung von dem betriigerischen 
Kaufmann.^) 

„Dem Falschen ist mit Falschheit." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen betriigerischen Kaufmann, Zwei Kaufleute namlich, 
die zu Savatthi wohnten, ein betriigerischer und ein weiser, 
batten sich zusammengetan und fiinfhundert Wagen mit 
Waren gefiillt, mit denen sie von Osten nach Westen 

Dies ist zugleich die Strophe des Jataka 102. 

Vgl. die ganz ahnliche Verges chiclite zum 98. Jataka; iiber- 
setzt Band I, S. 413— 415. 

Dutoit, Jatakam. II. 
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ziehend Handel trieben. Mit grofieni Gewinn kehrten sie 
nach Benares zuruck. Der weise Kaufmann spi*ach nun 
zu dem betrugerischen: „ Freund, wir wollen die Ware 
teilen.“ Der betrugerische Kaufmann aber dachte: „Dieser 
ist durch das schlechte Lager uud das schlechte Essen 
wahrend der langen Zeit geschwacht; wenn er in seinem 
Hause aufierst wohlschmeckende Speise geniefien wird, so 
wird er an Verdauungsstorung sterben. Dann aber wird 
diese ganze Ware mir allein gehoren/' Und er zog die 
Zeit hinaus, indem er sagte: „Die Konstellation ist nicht 
gunstig, der Tag ist nicht gunstig; morgen werden wir 
sehen, am nachsten Tage werden wir sehen/^ 

Der weise Kaufmann aber drSngte ihn und veranlafite 
ihn zur Teilung. Dann begab er sich mit wohlriechenden 
Substanzen und mit Kranzen zum Meister bin, bezeigte 
dem Meister seine Verehrung, begrufite ihn und setzte sich 
ihm zur Seite. Der Meister fragte ihn: „Wann bist du 
zurtickgekommen?^' Als jener erwiderte: „Ein lialberMonat 
ist verflossen, seit ich zuriickkehrte, Herr," fragte der Meister 
welter: „Warum bist du so verspatet zur Buddha-Aiifwar- 
tung gekommen?" Darauf berichtete ihm jener die Be** 
gebenheit. Jetzt sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, 
0 Laienbruder, sondern auch fruher schon war dieser ein 
betrttgerischer Kaufmann/^ Und er erzahlte, von jenem 
gebeten , foigende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Ministerfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, wurde er der Ge- 
richtsvorsteher. — Damals nun waren zwei Kaufleute 
miteinander befreundet, von denen der eine im Dorfe, 
der andere in der Stadt wohnte. Der im Dorfe Woh- 
nende gab dem in der Stadt Wohnenden funfhundert 
Pflugscharen 2) zur Aufbewahrung. Dieser verkaufte 
die Pflugscharen und erhielt den Preis dafiir; an die 
Stelle aber, wo die Pflugscharen gelegen batten, streute 


Sie batten auf ihrer Reise Tauschhandel getrieben. 

Rouse macht darauf aufmerksam, dafi spater in der £r- 
zahlung selbst und in der Strophe nur von einer Pflugschar die 
Rede ist. 
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er Mausekot. — Zu einer anderen Zeit kam der Dorf- 
bewohner und sagte: „Gib mir meine Pflugschar." Der 
betriigerische Kaufmann erwiderte : „Deine Pflugscharen 
sind von den Mausen gefressen worden" und zeigte 
ihm den Mausekot Der andere versetzte: „Gut, sollen 
sie gefressen sein; wenn sie von Mausen gefressen 
sind, was kann man da tun?“ i) 

Darauf ging er um zu baden mit detn Sohne von 
jenem fort. Er begab sich nach dem Hause eines 
Freundes, sagte diesem: „Lafit diesen nirgend wohin 
gehen" und liefi den Knaben in dessen Schlafgemach 
bleiben. Er selbst badete und ging dann in das Haus 
des betrugerischen Kaufmanns. Dieser sagte: „Wo ist 
mein Sohn?“ Jener erwiderte: „Freund, als ich deinen 
Sohn am Ufer gelassen und selbst ins Wasser hinein- 
getaucht war, kam ein Habicht, fafite deinen Knaben 
mit seinen ausgebreiteten Krallen^) und flog in die Luft 
empor. Ich schlug in die Hande und schrie, konnte aber 
trotz meiner Anstrengungen ihn nicht befreien." 

Der andere rief: „Du Ifigst; ein Habicht ist doch 
nicht imstande Knaben mit sich fortzunehmen." »Mag 
dies sein, Freund; auch wenn es so nicht in der Ord- 
nung ist, was soil ich da tun? Ein Habicht hat deinen 
Sohn mitgenommen. " Darauf bedrohte ihn der andere 
und mit den Worten: „ Holla, du boser Rauber, du 
Menschenmbrder, jetzt werde ich zum Gericht gehen 
und dich dorthin schleifen lassen" verliefi er das Haus. 
Jener sagte: „Tue nur, was dir gefallt," und ging mit 
ihm nach der Gerichtsstatte. 

Hier sprach der betriigerische Kaufmann zum Bo- 

Oder auch: ,,'Was soil man mit Pflugscharen anfangen, 
die von Mausen gefressen sind?'*, in Anlehnung an den indischen 
Aberglauben, dafi Mausebifi Ungluck bringe. Vgl. Band I, S. 372. 
‘^) Wortlich „mit dem Gitterwerk seiner Krallen”. 

14 * 
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dhisattva; „Dieser, o Herr, ist mit meinem Sohn zmn 
Baden gegangen, und als ich ihn fragte: ,Wo ist mein 
Sohn?‘ sagte er: ,Ein Habicht hat ihn entfuhrt.' Ent- 
scheidet ineine Sache!" Der Bodhisattva fragte den 
anderen; „Spricht er die Wahrheit?" Dieser erwiderte: 
,Ja, Herr, ich bin mit ihm fortgegangen und es ist 
wahr, dafi ihn ein Habicht fortgetragen hat." „Wie 
aber konnen in aller Welt Habichte Knaben forttragen?" 
„Herr, ich frage Euch auch: Habichte kSnnen Knaben 
nicht durch die Luft mit sich nehmen; kOnnen aber 
Mause eherne Pflugscharen fressen?" „Was ist das?" 
fragte der Bodhisattva. „Herr, ich habe in dem Hause 
dieses Mannes funfhundert Pflugscharen aufgehoben; er 
■aber sagte: ,Deine Pflugscharen sind von den Mausen 
aufgefressen worden' und zeigte mir: ,Dies ist der 
Kot der Mause, die deine Pflugscharen auffrafien.' Herr, 
wenn Mause Pflugscharen fressen, dann kOnnen auch 
Habichte Knaben forttragen; wenn sie dieselben aber 
nicht fressen kbnnen, dann konnen auch nicht die Ha- 
bichte Knaben forttragen. Dieser aber sagte: , Deine 
Pflugscharen sind von den Mausen gefressen worden.‘ 
Suchet zu erkennen, ob sie gefressen oder nicht ge- 
fressen wurden; entscheidet meine Sache!". 

Der Bodhisattva merkte: „Jener wird gedacht haben: 
,Wenn ich gegen den BetrUger einen Gegenbetrug an- 
wende, werde ich siegen'." Er sagte: „Gut hast du dies 
ausgedacht" und sprach folgende Strophen: 

„Dem Falschen ist mit Falschheit gut vergolten, 
betrogen wurde wieder der Betrtiger. 

Wenn Mause die Pflugscharen fressen konnen, 
warum kann Knaben nicht ein Habicht rauben? 

Den Falschen wieder tauschen andre Falsche 
und der Betriiger wird durch Trug besiegt. 
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Gib um des Sohnes willen her die Pflugschar, 
dafi nicht die Pflugschar dich des Sohns beraube." 

So erhielt der, welcher den Sohn verloren hatte, 
seinen Sohn und der, welcher die Pflugschar verloren, 
seine Pflugschar zuriick und sie beide gelangten an den 
Ort ihrer Bestimmung. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Der 
damalige betriigerische Kaufmann war auch der jetzige be- 
trugerische Kaufmann, der weise Kaufmann war ebenfalls 
derselbe, der Vorsteher des Gerichts aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem betrtigerischen Kaufmann. 


219. Die Erzahlung von dem Tadel. 

„Mein ist das Gold, mein das Verm5gen.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezie- 
hung auf einen infolge seiner Nichtbefriedigung unzu- 
friedenen Monch. Dieser hatte namlich nicht einen einzigen 
Statzpunkt gewonnen; als er aber bestandig so unbefriedigt 
war, brachte man ihn vor den Meister, Er wurde vom 
Meister gefragt: „Ist es wahr, dafi du unzufrieden bist?^^ 
und antwortete: „Es ist wahr." Auf die weitere Frage: 
„Warum?" erwiderte er: „Wegen der Gewalt der Be- 
fleckung." Darauf sprach der Meister zu ihm: „Diese Be- 
fleckung, MOnch, wurde auch friiher schon sogar vonTieren 
getadelt. Du, der du in dieser Lehre MOnch geworden 
bist, bist infolge derMacht der selbst von Tieren getadelten 
Befleckung unzufrieden." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva im Himalayagebirge als ein Affe wieder- 
geboren. Ihn fing ein Waldarbeiter, der ihn demKonige 
brachte. Wahrend er nun lange im Hause des KOnigs 
verweilte, war er voll Tugend und erkannte immer 
besser, was in der Menschenwelt geschehe. Befriedigt 
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iiber seine Bravheit liefi der Konig den Waldarbeiter 
rufen und gab ihm den Auftrag den Affen wieder dort 
loszulassen, wo er ihn gefangen. Dieser tat so. 

Als die Schar der Affen die Wiederkehr des Bo- 
dhisattva erfuhr, versammelten sie sich auf einem grofien 
Steine; sie begannen eine liebevolle Unterhaltung mit 
ihm und fragten: „ Freund, wo bist du wahrend 
dieser ganzen Zeit gewesen?" Jener antwortete: „Zu 
Benares im Palaste des Konigs." „Wie bist du aber 
jetzt frei geworden?" „Der KOnig, der mich zu seinem 
Spafiaffen gemacht hatte, war iiber meine Bravheit be- 
friedigt und liefi mich deshalb los." 

Darauf sprachen zu ihm die Affen: „Ihr wifit, was 
in der Menschenwelt vorgeht. Erzahlt es uns gleich; 
wir niQchten es horen." Der Bodhisattva erwiderte: 
„Fraget mich nicht nach dem Tun der Menschen!" „Er- 
zahlet; wir m5chten es hOren." Hierauf sprach der 
Bodhisattva: „Die Menschen, die Edlen sowohl wie die 
Brahmanen, sagen: ,Mein, mein*. Sie kennen nicht die 
Unbestandigkeit infolge des AufhOrens der Existenz. 
HOret jetzt, was diese blinden Toren tun.“ Und nach 
diesen Worten sprach er folgende Strophen: 

„,Mein ist das Gold, mein das Vermogen', 
so sagen sie bei Tag und Nacht. 

Bei diesen unverstand’gen Leuten 
ist edle Wahrheit unbekannt. 

In jedem Hause sind zwei Herren; 
der eine hat zwar keinen Bart, 
doch Hangebriiste, lange Flechten 
und grofie Ringe in den Ohren. 

Er ist gekauft um vieles Geld 
und dennoch plagt er jedermann." 

Als dies die Affen hOrten, riefen sie: „Erzahlt nicht 
weiter, erzahlt nicht weiter! Wir haben etwas gehbrt, 
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was nicht gehort werden sollte." Und sie hielten sich 
mit beiden Handen die Ohren fest zu. Sie tadelten so- 
gar diesen Ort, indem sie sagten: „An diesem Orte 
haben wir etwas Unpassendes gehOrt" und gingen des- 
halb anderswohin. Diese Steinflache aber wurde davon 
die Tadelsteinflache benannt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkttndigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kundigung der Wahrheiten aber gelangte jener Monch zur 
Frucht der Bekehrung): „Damals war die AfFenschar die 
Buddhagemeinde , der Aifenfflrst aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Tadel. 


220. Die Erzahlung von Dhammaddhaja. 

„Es scheint, als ob du gltlcklich lebend." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Bezieh- 
ung auf den Mordversuch (des Devadatta). Damals nam- 
lich sprach der Meister: ,, Nicht nur jetzt, sondern auch 
frOher schon war Devadatta bedacht mich zu ermorden; 
aber er konnte mich nicht einmal erschrecken. “ Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Ehedem herrschte zu Benares ein Kdnig namens 
Yasapani. Sein Heerfilhrer hiefi Kajaka. Damals war 
der Bodhisattva sein Hauspriester und hatte den Namen 
Dhammaddhaja. DerBarbier aber, der den Kopfschmuck 
ftlr den Konig fertigte, hie6 Chattapani. 

Der KOnig fuhrte in Gerechtigkeit seine Regierung. 
Sein Heerfilhrer aber, der das Gericht hielt, nahm Ge- 
schenke an und suchte hinter dem Rticken der andern 
seinen Vorteil; weim er ein Geschenk bekam, machte 
er die Nichtberechtigten zu Berechtigten. — Eines Tages 
nun verliefi ein vor Gericht unterlegener Mann die Ge- 
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richtsstatte, indem er die Arme ausstreckte und laut 
jammerte. Da sah er den Bodhisattva, der sich gerade 
zur Aufwartung des Konigs begab. Er fiel ihm zu Ftifien 
und rief; „Wahrend solche Leute wie Ihr, Herr, Rat- 
geber des KSnigs in geistlichen und weltlichen Dingen 
sind, nimmt der Heerfiihrer Kalaka Geschenke an und 
macht die Nichtberechtigten zu Berechtigten." Und er 
erzahlte ihm, wie er unterlegen sei. Der Bodhisattva 
empfand Mitleid mit ihm und sagte: „Komm, sage ich; 
ich will deine Sache untersuchen/' Und er ging mit 
ihm nach der Gerichtsstatte. Viel Volks versammelte 
sich dort. Der Bodhisattva untersuchte nun von neuem 
die Sache und gab dem Recht, dem es gebiihrte. Eine 
grofie Volksmenge gab ihre Billigung zu erkennen. Dies 
gab einen lauten Schall. 

Als der KOnig den Larm hoi'te, fragte er: „Was 
ist das fvir ein Larm?" Man antwortete ihm: „0 Ftirst, 
der weise Dhammaddhaja hat eine abel entschiedene 
Sache nochmals untersucht und dieser Larm kommt von 
dem Beifallssturm." Befriedigt liefi der KOnig den Bo- 
dhisattva zu sich rufen und fragte: „Hast du eine Sache 
entschieden, Lehrer?" Als dieser erwiderte: „Ja, grofier 
KOnig, ich habe eine von Kajaka schlecht entschiedene 
Sache untersucht," sprach der Konig: „Von jetzt an 
entscheidet Ihr die Streitigkeiten. Mir wird es lieb zu 
horen sein und ftir die Welt eine Fordei'ung." Als 
jener nicht wollte, bat er ihn: „Aus Mitleid mit den 
Menschen setzt Euch auf den Richterstuhl" und erlangte 
dadurch seine Zustimrnung. — Von da an safi der Bo- 
dhisattva auf dem Richterstuhl und gab dem Recht, 
dem es gebtihrte. 

Kalaka aber erhielt von da an keine Geschenke 
mehr. Als er so in seinen Einktinften zuriickkam, ver- 
leumdete er den Bodhisattva beim Kdnige, indem er 
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sagte: „0 Grofikonig, Dhammaddhaja trachtet nach 
deinem Reiche." Der Konig glaubte ihm nicht, sondern 
wies ihn zurtlck mit den Worten: „Sprich nicht so.“ 
Jener aber sagte wieder; „Wenn Ihr mir nicht glaubt, 
so schaut durch das Fenster, wenn er kommt; dann 
werdet Ihr sehen, wie er die ganze Stadt in seiner 
Hand hat." 

Da nun der Kbnig das Gefolge des Richters sah 
und merkte, dafi es dessen Gefolge sei, wurde er um- 
gestimmt und fragte: „Was sollen wir tun, Heerfiihrer?" 
Dieser erwiderte: „Man mufi ihn toten." „Wenn wir 
aber keine grofie Schuld bei ihm sehen, wie kbnnen 
wir ihn toten?" „Es gibt ein Mittel." „Was fur ein 
Mittel?" „Wir geben ihm ein unmOgliches Werk auf, 
und wenn er es nicht vollbringen kann, so kbnnen wir 
ihn wegen dieser Schuld to ten." „Was fur ein Werk 
ist aber ftir ihn unmoglich?" Der Heerfiihrer antwor- 
tete: „0 Grofikonig, wenn ein Garten auf einem vor- 
ztiglichen Boden angelegt und gepflegt wird, so bringt 
er in zwei oder drei Jahren FrUchte. LaBt nun jenen 
rufen und sagt ihm: ,Wir wollen uns morgen im Parke 
ergehen; macht mir einen Park.' Er wird den Park 
nicht machen koimen und wegen dieser Schuld werden 
wir ihn toten." 

Der Konig sprach darauf zumBodhisattva: „Weiser, 
in unserm alten Parke ergingen wir uns schon lange; 
jetzt mOchten wir uns in einem neuen Parke ergehen. 
Moi'gen wollen wir uns darin erlustigen; darum mache 
uns einen Park. Wenn du ihn nicht herstellen kannst, 
so mufit du sterben." Der Bodhisattva merkte: „Weil 
Kalaka keine Geschenke mehr bekommt, wird er den 
KOnig umgestimmt haben;" und er antwortete dem 
Konig: „Wir werden sehen, ob wir es kOnnen, grofier 
KOnig." Darauf ging er nach Hause und legte sich, 
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nachdem er sein treffliches Mahl zu sich genommen, auf 
sein Lager nieder, indem er nachdachte. 

Jetzt wiirde der Palast des Sakka heifiP) Sakka 
dachte uber die Ursache nach und bemerkte die Be- 
drangnis des Bodhisattva. Schnell kam er herbei, trat 
in sein Schlafgemach und fragte, in der Luft stehend: 
„Woruber denkst du nach, Weiser?" Dieser fragte: 
„Wer bist du?“ „Ich bin Sakka," war die Antwort. 
Nun sagte der Bodhisattva: „Der Konig hat mir be- 
fohlen einen Park herzustellen; daruber denke ich nach," 
Sakka erwiderte: „ Weiser, sei nicht bekiimmert; ich 
werde dir einen dem Nandana-Parke oder dem Citta- 
lata-Parke^) gleichenden Park erschaffen. An welcher 
Stelle soil ich ihn erschaffen?" „ErschafFe ihn an der 
und der Stelle." Sakka schuf den Park und kehrte in 
seine Gbtterstadt zuriick. 

Am nachsten Tage beschaute der Bodhisattva den 
Park mit eigenen Augen; dann ging er hin und mel- 
dete dem Konige: „Der Park ist vollendet, o Grofi- 
kbnig; ergehe dich darin.“ Der Kbnig begab sich dort- 
hin. Als er den Park sah, der mit einer achtzehn Ellen 
hohen, hochrot gefarbten Mauer umgeben, mit Toren 
und Warttiirmen versehen und mit mancherlei Bauinen 
voll von Blattern imd Frtichten geziert war, fragte er 
Kalaka: „Der Weise hat unseren Auftrag erfullt; was 
sollen wir jetzt tun?“ Kalaka erwiderte: ,,0 Grofi- 
kbnig, kann einer, der in einer Nacht einen Park hei*- 
stellen kann, nicht auch ein KSnigreich an sich reifien?" 
„Was sollen wir aber tun?“ „Wir wollen ihn ein an- 
deres unmbgliches Werk ausftihren lassen." „Was denn 
fiir ein Werk?“ „Wir wollen einen aus den sieben 

') Sonst heifit es bei solchen Gelegenheiten : „der Sitz, auf 
dem Sakka thronte, wurde heifi". 

-) Vgl. Band I, S. 141. 
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Arten der Kleinodien bestehenden Lotosteich hergestellt 
haben.“ 

Der Konig sagte „Gut“ und sprach zum Bodhisattva: 
„Lehrer, den Park hast du jetzt geniacht. Stelle aber 
einen diesem entsprechenden, aus den sieben Arten der 
Kleinodien bestehenden Lotosteich her. Wenn du ihn 
nicht herstellen kannst, mufit du sterben.“ Der Bodhi- 
sattva erwiderte: ,,Gut, o GrofikOnig; wenn ich kann, 
werde ich ihn herstellen." Darauf erschuf ftir ihn Sakka 
einen herrlichen Lotosteich mit hundert Badeplatzen und 
tausend Felsklippen, der mit fitnffarbigem Lotos bedeckt 
war und dem Nandana-Lotosteich glich. Nachdem ihn 
am nachsten Tage der Bodhisattva mit eigenen Augen 
gesehen hatte, meldete er dem KOnige: „Fertig gestellt 
ist dein Lotosteich, o K5nig.“ 

Als der Konig auch diesen angeschaut hatte, fragte 
er Kalaka: „Was sollen wir jetzt tun?" Dieser erwiderte; 
,,Befiehl ihm, o Ftirst, ein diesem Parke und diesem 
Lotosteiche entsprechendes Haus herzustellen." Darauf 
sprach der Konig zum Bodhisattva: ,, Jetzt, Lehrer, 
mache ein Haus ganz aus Elfenbein, das diesem Parke 
und diesem Lotosteiche entsprechend ist; wenn du es 
nicht machen kannst, mufit du sterben." — Sakka er- 
schuf fur ihn auch das Haus. Der Bodhisattva sah auch 
dieses am nSchsten Tage mit eigenen Augen und mel- 
dete es dem Konige. 

Als der KPnig auch dieses gesehen, fragte er wieder 
Kalaka: ,,Was tun wir jetzt?" Dieser antwortete: „Be- 
fiehl ihm ein dem Hause entsprechendes Kleinod her- 
zustellen, o Grofikbnig.". Der Konig sprach darauf zum 
Bodhisattva: „Weiser, erschaffe ein diesem aus Elfen- 
bein gemachten Hause entsprechendes Kleinod. Wir 
wollen beim Anblick des Kleinods verweilen; wenn du 
es nicht herstellen kannst, so mufit du sterben." Sakka 
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aber erschuf fvir ihn auch das Kleinod. Der Bodhisattva 
schaute es am nachsten Tage mit eigen en Augen an 
und meldete es dem Konige. 

Als der Konig auch dieses geselien, fragte er Ka- 
laka: „Was sollen wir jetzt tun?“ Dieser antwortete: 
„0 Grofikonig, eine Gottheit ist es, glaube ich, die dem 
Brahmanen Dhammaddhaja seine Wiinsche erfullt. Gib 
ihm jetzt einen Befehl, den auch eine Gottheit nicht aus- 
ftihren kann. Einen mit den vier Vollkommenheiten i) 
ausgerUsteten Menschen aber kSnnen auch Gottheiten 
nicht erschaffen; darum ' sage ihm, er solle ftlr Euch 
einen mit den vier VoIIkommenheiten ausgestatteten 
Parkwachter erschaffen." — Darauf sprach der Kdnig 
zum Bodhisattva: „Lehrer, du hast uns einen Park, 
einen Lotosteich, einen aus Elfenbein gemachten Palast 
und, um dies beschauen zu kSnnen, ein kostbares Kleinod 
geschaffen. Erschaffe mir jetzt einen mit den vier VoII- 
kommenheiten ausgestatteten ParkwSchter, der den 
Park behttten soil. Wenn du ihn nicht erschaffen kannst, 
so mufit du sterben." 

Der Bodhisattva erwiderte: „Gut; ich v^erde sehen, 
ob ich es kann.“ Und er ging nach Hause, verzehrte 
sein treffliches Mahl und legte sich nieder. Zur Zeit 
der Morgendammerung wachte er auf und bedachte, auf 
seine m Lager sitzend: „Was der Getter konig Sakka er- 
schaffen konnte, das hat er erschaffen. Einen mit den 
vier VoIIkommenheiten ausgertisteten Parkwachter aber 
kann man nicht erschaffen. Da es sich so verhalt, ist 
es besser im Walde einsam zu sterben als von der 
Hand anderer den Tod zu erleiden." Und ohne jemand 
etwas davon zu sagen, stieg er von seinem Palast hinab, 

h Diese sind unten naher ausgefflhrt. Rouse macht darauf 
aufmerksam, dafi auch die Pythagoreer einen ahnlichen Ausdruck 
gebrauchen; vgl. Plat. Protag. p. 339 B, 
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verliefi die Stadt durch das Haupttor und begab sich 
in den Wald. Hier setzte er sich am Fufie eines Baumes 
nieder, tiber der Weisen Tugend nachdenkend. 

Als Sakka dies bemerkte, ging er in der Gestalt 
eines Waldarbeites zum Bodhisattva hin und sagte: „0 
Brahmane, du bist jugendlich zart; was tust du, dafi du 
hier sitzest, als ob du noch nie vorher ein Leid er- 
fahren hottest ?“ Und indem er danach fragte, sprach 
er folgende erste Strophe: 

„Es scheint, als ob du glttcklich lebend 
zum Walde aus der Welt gegangen; 
doch einsam an des Baumes Wurzel 
du sinnest nach gleich einem Armen." 

Als dies der Bodhisattva horte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Es scheint, als ob ich glttcklich lebend 
zum Walde aus der Welt gegangen; 
doch einsam an des Baumes Wurzel 
ich sinne nach gleich einem Armen 
und denke an der Weisen Tugend." 

Darauf sprach Sakka zu ihm: „Da es sich so ver- 
halt, Brahmane, warum sitzest du hier?" Der Bodhisattva 
erwiderte: „Der Konig will einen mit den vier Voll- 
kommenheiten ausgestatteten Parkwttchter herstellen 
lassen; einen solchen aber kann ich nicht bekommen. 
Da dachte ich: „Was soil ich von der Hand eines an- 
deren sterben? Ich will in den Wald gehen und eines 
einsamen Todes sterben.' Und ich kam hierher und 
setzte mich hier nieder." Der Gott sprach weiter: „0 
Bi'ahmane, ich bin der Gstterksnig Sakka. Ich habe 
fttr dich den Park und die anderen Dinge erschaffen; 
einen mit den vier Vollkommenheiten ausgerUsteten 
Parkwttchter kann ich nicht erschaffen. Aber Chattapani, 
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der den Kopfschmuck eures Konigs herstellt, ist mit 
den vier Vollkommenheiten ausgerustet; wenn er einen 
Parkwachter braucht, so sage, er solle diesen Barbier 
zum Parkwachter machen.“ Nachdem so Sakka den 
Bodhisattva ermahnt hatte, trSstete er ihn noch mit den 
Worten: „Furchte dich nicbt“ und kehrte in seine 
Getterstadt zuriick. 

Der Bodhisattva aber begab sich nach Hause und 
nahm sein Frilhmahl ein. Dann ging er nach der Ttire 
des KOnigs; und als er hier Chattapani sah, fabte er 
ihn bei der Hand und fragte: „Lieber Chattapani, bist 
du mit den vier Vollkommenheiten ausgestattet?“ Als 
dieser fragte: „Wer hat dir gesagt, daB ich die vier 
Vollkommenheiten besitze?“, antwortete er: „Der 
GstterkSnig Sakka;“ und auf die weitere Frage, warum 
dieser es verkiindet habe, sagte der Bodhisattva: „Aus 
dem und dem Grunde" und erzahlte ihm die ganze 
Begebenheit. Darauf sprach jener: „Ja, ich besitze die 
vier Vollkommenheiten." 

Nun nahm ihn der Bodhisattva bei der Hand, ging 
zum Konig hin und sagte: „0 GroBkOnig, dieser Chat- 
tapapi besitzt die vier Vollkommenheiten; wenn Ihr 
einen Parkwachter braucht, so macht ihn zum Park- 
wachter." Darauf fragte jenen der K5nig: „Bist du rait 
den vier Vollkommenheiten ausgertistet?" ,,Ja, o GroB- 
kenig", war die Antwort. „Mit welchen vier Vollkommen- 
heiten bist du ausgestattet?" Chattapapi erwiderte: 

„Vom Neide bin ich frei, o Ftirst, 
vom Branntwein hielt ich stets mich fern; 
der Liebe auch enthielt ich mich 
und habe niemals Zorn gefiihlt." 

Darauf sprach der Kenig zu ihm: „He, Chattapapi, 
du sagst, du seiest vom Neide frei." „Ja, o Ftirst, ich 
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bin vom Neide frei/‘ ^Welches Erlebnis hattest du, 
dafi du frei vom Neide wurdest?“ „Hore, Herr/* er- 
widerte Chattapani und sprach, um den Grund seines 
Freiseins vom Neide zu schildern, folgende Strophe: 

,,Um meines Weibes willen liefi ich 
als Konig den Hauspriester fesseln. 

Er hat im Wahren mich befestigt; 
drum wurde ich vom Neide frei/*^) 

Darauf fragte ihn der Kdnig weiter : ,,Lieber Chatta- 
pani, welches Erlebnis hattest du, dafi du dich vom 
Genusse geistiger Getranke enthaltst?“ Dieser sprach, 
um die Ursache hiervon zu verkiindigen, folgende 
Strophe : 

,,Als ich betrunken, grofier Konig, 
verzehrt’ ich meines Sohnes Fleisch. 

Aus Kummer iiber diese Tat 

gab ich das Branntweintrinken auf.**^) 

Der Kommentator fiihrt zur Erklarung dieser Strophe das 
120. Jataka an (vgl. Band I, S. 451 — 456) uud identifiziert Chatta- 
pani mit dem Kdnig in dieser Geschichte. Nachdem er einen 
tJberblick iiber dies Jataka gegeben, fahrt er fort: „Damals aber 
dachte ich folgendermafien : ,Ich habe sechzigtausend Frauen 
aufgegeben und konnte die eine nicht befriedigen, da ich sie in 
Lust umarmte. So ist der Zorn der Weiber, die schwer zu be- 
friedigen sind. Wenn ein gereinigtes Gewand beschmutzt wird, 
so kann man ziirnen, weil es beschmutzt ist; wenn das verzehrte 
Mahl zu Kot wird, so kann man ziirnen, weil es diese Beschaf- 
fenheit annimmtl Von jetzt an, bis ich zur Heiligkeit gelange, 
soil wegen sinnlicher Lust kein Neid mich erfiillen* ; so nahm ich 
mir vor. Von da an wurde ich von Neid frei; in bezug darauf 
sagte ich: ,Vom Neide bin ich frek." 

Die Erlauterung des Kommentators zu dieser Stelle lautet: 
,/ch, o Grohkonig, war ehedem ein ebensolcher Kdnig von Be- 
nares. Ohne geistige Getranke konnte ich nicht leben; ohne 
Fleisch konnte ich kein Mahl halten. Damit nun in der Stadt an 
den Uposathatagen keine Tdtung geschehe, hatte der Koch am 
dreizehnten Tage der ersten Monatshalfte Fleisch genommen und 
beiseite gelegt; da es aber schlecht verwahrt war, frafien es die 
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Darauf fragte ihn der Konig: „Was fiir ein Er- 
lebnis hattest du, Freund, dafi du von Liebe frei wur- 

Hunde. Am Uposatliatage hatte darum der Koch kein Fleisch; 
er bereitete ein ^ufierst wohlschmeckendes Mahl und stieg in 
den Palast hinauf. Da er sich aber nicht getraiite den Konig zu 
bedienen, ging er zur Konigin bin und sagte: ,0 Fiirstin, heute 
konnte ich kein Fleisch bekommen und ich getraue mich nicht 
dem KOnige ein Mahl ohne Fleisch vorzusetzen. Was soli ich 
tun?‘ Die Konigin erwiderte: ,Lieber, mein Sohn ist dem Konig 
lieb und angenehm. Wenn der Kdnig meinen Sohn sieht, so 
umarmt er ihn und liebkost ihn, dafi er sich selbst nicht mehr 
kennt. Ich konnte meinen Sohn schmucken und ihn auf den 
Schofi des Kdnigs setzen; wenn er mit seinem Sohne spielt, 
dann setze ihm das Mahl vor.‘ — Nach diesen Worten schmiickte 
sie ihren Sohn, einen reizenden Knaben, und setzte ihn auf den 
Schofi des Konigs. Als nun der Konig mit seinem Sohne 
spielte, brachte der Koch das Mahl herein. Da der Konig, von 
Branntwein berauscht, kein Fleisch auf der Schiissel sail, fragte 
er: ,Wo ist das Fleisch?^ Der Koch antwortete: , Heute, o Fiirst, 
konnte ich kein Fleisch erhalten, weil wegen des Uposathatages 
keine T5tung stattfindet* Darauf rief der Kdnig: ,Ich kann 
wirklich schwer Fleisch erhalten und er drehte seinem ihm auf 
dem Schofie sitzenden lieben Sohn den Hals um , brachte ihn so 
urns Leben und warf ihn vor den Koch hin mit den Worten: 
,Bereite ihn rasch zu und bringe ihn herh Der Koch tat so und 
der Kenig verzehrte das aus dem Fleische seines Sohnes be- 
stehende Mahl. Aus Furcht vor dem KSnige aber getraute sich 
niemand zu klagen, zu weinen oder etwas zu sagen. 

Nachdem derKSnig gespeist hatte, schliefer auf seiUem Lager ein. 
Zur Zeit der Morgendtomerung wachte er auf und sagte, da der 
Rausch verschwunden war: ,Bringet mir meinen Sohn her !‘ Da fiel 
ihm weinend die Konigin zuFufien, und als er fragte: „Was ist, Liebe 
sagte sie: ,0 Furst, gestern hast du deinen Sohn getotet und das 
aus demFleische deines Sohnes bestehende Mahl verzehrt* Daweinte 
und jammerte der Konig aus Schmerz uber seinen Sohn; er sah 
den Fehler des Branntweintrinkens ein und merkte, dafi infolge 
des Branntweintrinkens ihn dies Leid getrofFen babe. — Daher 
fafite ich folgenden Entschlufi: ,Von jetzt an werde ich, solange 
ich die Heiligkeit nicht erreiche, den zu solchem Verderben ffih- 
renden Branntwein nicht mehr trinken.^ Und ich nahm Schmutz 
und rieb damit meinen Mund. Von da an trank ich keinen 
Branntwein und aus diesem Grunde sprach ich die Strophe: 
,Als ich betrunken, grofier Kdnig.^" 
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dest?" Jener sprach, um ihm die Ursache hiervon mit- 
zuteilen, folgende Strophe :i) 


Hier fiigt der Kommentator hinzu: Grofikonig, frtiher 

war ich der Kdnig Kitavasa zu. Benares, Mir wurde ein Sohn 
geboren. Als die Vorzeichendeuter ihn saben, sagten sie: ,0 
Grofikonig, dieser Prinz wird sterben, weil er kein Wasser er- 
halt.‘ Sein Name war Prinz Bosewicht. — Als er zu Verstand 
gekommen war, erhielt er das Amt eines Vizekonigs. Der Konig 
liefi den Prinz immer vor sicb oder hinter sich sein; ans Furcht, 
der Prinz konne aus Mangel an Wasser sterben, liefi er fiir ihn 
an den vier Toren und iminnern derStadt, kurz iiberall Teiche 
anlegen. An den Kreuzwegen u. dgl. iiefi er Trinkstellen er- 
richten und Wassertopfe aufstelien. 

Als dieser nun eines Tages prachtig geschmiickt sich nach 
seinem Parke begab, sah er unterwegs einen Paccekabuddha. 
Auch eine grohe Volksmenge sah den Paccekabuddha; sie ver- 
ehrte ihn, pries ihn und erhob gegen ihn die gefalteten Hande. 
— Da dachte der Prinz: ,Diese Leute, die mit mir gehen, ver> 
ehren und preisen diesen Pfaffen und falten die Hande gegen 
ihn.‘ Und erziirnt stieg er von seinem Elefanten herab, ging zu 
dem Paccekabuddha hin und fragte: ,Hast du Speise erhalten, 
Asket?* Als dieser erwiderte: ,Ja, Prinz*, nahm er ihm die 
Aimosenschale aus der Hand, warf sie mitsamt der Speise zu 
Boden, zerschmetterte und zerbrach sie mit einem Stofie des 
Fufies in kleine Stticke. Der Paccekabuddha schaute sein Antlitz 
an und dachte: ,Furwahr, verloren ist dieser Mensch.* Der Prinz 
aber sagte: ,Ich, du Asket, bin der Prinz Bdsewicht; ich bin der 
Sohn des Konigs Kitavasa. Wenn du auch voll Zorn deine Augen 
auf mich heftest, was willst du mir tun kdnnen?^ — Nachdem 
dem Paccekabuddha seine Speise vernichtet war, stieg er in die 
Luft empor und begab sich nach dem Nandamula-Berge im nord- 
lichen Himalaya. — Fur den Prinzen aber war in diesem Augen- 
blick die Summe seiner bosen Taten fertig. Mit den Worten: 
,Ich brenne , ich brenne* fiel er hin, von einem pl6tzlichen Fieber 
geschiittelt. So viel Wasser aber allenthalben war, das ver- 
schwand alles und die Wasserlaufe vertrockneten. An derselben 
Stelle mufite jener sterben und wurde in der Holle wieder- 
geborem 

Als nun der Kdnig diese Begebenheit erfuhr, dachte er, vom 
Schmerz nber seinen Sohn uberwaltigt: ,Dieser Schmerz ist mir 
durch einen lieben Gegenstand widerfahren. Wenn ich keine 
Liebe hatte, ware ich nicht traurig/ Und ich fafite folgenden 
Dutoit, Jatakam. 15 
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„Ich war der Konig Kitavasa. 

Mein Sohn einem Paccekabuddha 
zerbrach die Schal’ und mufite sterben. 

Darum enthielt ich mich der Liebe." 

Darauf sprach der Konig zu ihm: „ Welches Er- 
lebnis aber hattest du, Freund, dafi du vom Zorne frei 
wurdest?" Jener sprach, um ihm die Ursache davon 
mitzuteilen, folgende Strophe P) 

„Als Araka^) betatigt’ ich 
die Liebe sieben Jahre lang 
und sieben Weltalter im Himmel; 
darum bin ich vom Zorne frei." 

Als so Chattapani seine vier Vollkommenheiten aus- 
einandergesetzt hatte, gab der Konig seinem Gefolge 
einen Wink mit einer Handbewegung. Sofort erhoben 
sich die Minister sowie die Brahmanen, Hausvater und 
die anderen Anwesenden und riefen; „ Holla, du Ge- 
schenke fressender boser Spitzbube! Da du keine Ge- 
schenke mehr erhieltest, hast du auf den Weisen ge- 
scholten und wolltest ihn toten." Und sie packten Ka- 
laka an Handen und Ftifien, trugen ihn aus dem kbnig- 
lichen Palast heraus und zerschmetterten ihm mit Stei- 


Entschlufi; ,Von jetzt an will ich keine Liebe mehr empfinden 
weder zu einem vernilnftigen noch unverniinftigen Gegenstand.' 
Seit dieser Zeit empfinde ich keine Liebe mehr und in bezug 
darauf sprach ich die Strophe; ,Ich war der KCnig Kitavasa, 
(Die folgenden Bemerkungen des Kommentators sind nur eine 
Paraphrase der Strophe.) 

An diese Strophe ffigt der Kommentator folgende kurze 
Bemerkuug: Dies bedeutet: „Ich, o Grofikonig, betatigte als der 
Asket Araka sieben Jahre lang die Liebe und weilte wahrend 
sieben Zeitaltern der Zerstorung und der Erneuerung im Brahma- 
himmel. Darum, weil ich so lange Zeit vollstandig die Liebe 
betatigte, wurde ich frei von Zorn." 

Vgl. das 169. Jataka; iibersetzt Band II, S. 68—70. 
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nen und Kniltteln, die sie uberall aufhoben, seia Haupt. 
Nachdem sie ihn so ums Leben gebracht, fafiten sie 
ihn an Handen und Fufien, schleiften ihn fort und 
warfen ihn auf die Unratstatte. 

Von da an fuhrte der Konig in Gerechtigkeit seine 
Regierung und gelangte darnach an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten; 
„Damals war der Heerfiihrer Kalaka Devadatta, derBarbier 
Chattapani war Sariputta, Dhammaddhaja aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Dhammaddhaja. 


221. Die Erzahlung von dem gelben 
Gewand. 

„Wenn einer iiicht von Sunde frei." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Devadatta. Die Begebenheit aber spielte sich zu Ra- 
jagaha ab. — Zu einer Zeit namlich Melt sich der Heer- 
fiihrer der Lehre^) mit funfhundert MOnchen im Veluvana 
auf. Devadatta aber weilte, umgeben von seinem ihm ent- 
sprechenden lasterhaften Gefolge, auf dem Geiersberg. 

Zu dieser Zeit batten die Bewohner von Rajagaha 
nach dem Gefallen der einzelnen zusammengesteuert und 
richteten ein Geschenk her. Ein Kaufmann aber, der um 
eines Geschaftes willen dorthin gekommen war, sagte: 
„Nehmt dies Gewand dazu und macht auch mich zum Teil- 
nehmer." Und er spendete ein sehr wertvolles, duftendes 
gelbes Gewand. 2) — Die Stadter brachten eine grofie Spende 
zusammen. Alles, was nach dem Belieben des einzelnen 
beigesteuert war, bestand aus Kahapanas. Nur jenes Ge- 
wand blieb ubrig. Nun versammelte sich eine grofie 
Menge Volkes und sie liberlegten: „Dies duftende gelbe 
Gewand ist iibrig. Wem wollen wir es geben, dem 

Ein oft gebrauchter Beiname des Sariputta. 

“) Gelbe Gewtoder sind das aufiere Kennzeichen der buddhi- 
stischen Mdnche. 


15 * 
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Thera Sariputta Oder Devadatta?" Da sagten einige: „Dem 
Thera Sariputta;" andere aber spi'achen: „Der Thera Sa- 
riputta wird sich nur ein paar Tage hier aufhalten und 
dann weiterziehen ; der Thera Devadatta aber wohnt be- 
standig nahe unsrer Stadt. Dieser ist uns eine Hilfe im 
Gliick und im Unglilck; wir wollen es dem Devadatta 
geben.“ AIs man die Stimmen zahlte, waren diejenigen 
in der Mehrheit, die sagten, man solle es Devadatta geben, 
und man gab es Devadatta. Devadatta aber liefi die Ran- 
der davon abreifien und die Einfassung zusammennahen: 
dann liefi er es farben, dafi es die Farbe einer goldenen 
Platte erhielt, und bekleidete sich damit. 

Zu der Zeit begaben sich Mdnche, dreifiig an der 
Zahl, von Rajagaha nach Savatthi. Nachdem sie den 
Meister begrilfit und freundliche Worte mit ihm getauscht 
batten, berichteten sie ihm diese Begebenheit und erzahlten: 
,,So, Herr, hat Devadatta die nicht fiir ihn passende Heiligen- 
tracht angelegt." Darauf sprach der Meister; ,, Nicht nur 
jetzt, ihr MSnche, hat Devadatta die fflr ihn nicht passende 
Tracht eines Heiligen angezogen, sondem auch frOher 
schon tat er so.“ Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattvh in einer Elefantenfamilie im Himalaya- 
Gebirge seine Wiedergeburt. Nachdem er herange- 
wachsen war, weilte er als Gebieter der Herde um- 
geben von achtzigtausend Elefanten im Walde. 

Ein in schlechten Verhaltnissen befindlicher Mann 
aber, der zu Benares wohnte, shh einmal in der Strafie 
der Elfenbeinarbeiter, wie diese elfenbeinerne Armringe 
u. dgl. fertigten, und er fragte sie: „Werdet ihr Ele- 
fantenzahne annehmen, wenn ihr sie bekommt?" Sie 
erwiderten: ,Ja, wir werden sie annehmen." Darauf 
nahm er eine Waffe mit sich, zog ein gelbes Gewand 
an, dafi er einem Paccekabuddha glich, befestigte ein 
Stirntuch an seinem Kopfe und stellte sich an dem 
Wege auf, den die Elefanten zu gehen pflegten. Mit 
seiner Waffe totete er einen Elefanten, nahm dessen 
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Zahne an sich und verkaufte sie in Benares. Damit 
erwarb er sich seinen Lebensunterhalt. 

In der Folgezeit begann er von den Elefanten, 
■ die den Bodthisattva begleiteten, den allerhintersten zu 
toten. Als die Elefanten merkten, dafi taglich ihre Zahl 
abnahm, sagten sie zum Bodhisattva: „Aus welchem 
Grunde nehmen die Elefanten ab?" Der Bodhisattva 
machte folgende Beobachtung: „AmEnde des Elefanten- 
weges steht ein Mann in der Kleidung eines Pacceka- 
buddha. 1st vielleicht dieser der MSrder? Ich werde 
ihn auf die Probe stellen!" Und eines Tages lieB er 
die Elefanten vorausgehen und ging selbst hinten nach. 
— Als jener den Bodhisattva sah, sprang er mit seiner 
Waffe auf ihn los. Der Bodhisattva drehte sich um 
und streckte, wie er dastand, den Russel aus, um jenen 
zu Boden zu werfen und zu t6ten, Als er aber die 
gelben Gewander sah, die jener angelegt hatte, dachte 
er: „Es kommt mir zu, diese Heiligentracht mit Ehr- 
furcht zu behandeln". Er zog den Russel wieder ein 
und sagte: „HolIa, Mann, ist nicht diese Heiligentracht 
unpassend fur dich? Warum legst du sie an?" Und 
er sprach folgende Strophen:^) 

„Wenn einer nicht von Stinde frei 
und doch das gelbe Kleid sich anlegt, 
ist er des gelben Kleids nicht wurdig, 
der Ungezahmte, Wahrheitsferne. 

Doch wer die Siinden abgelegt 
und wohl befestigt in der Tugend, 
der ist des gelben Kleides wtirdig, 
der WohlgezShmte, Wahrheitsvolle." 

Nachdem so der Bodhisattva jenem Manne diesen 
Sachverhalt auseinandergesetzt hatte, jagte er ihm 


Dhammapadam Vers 9 und 10. 
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Furcht ein mit folgenden Worten: ,,Von jetzt an komme 
nicht mehr hierher; wenn du noch einmal kommst^ 
mufit du sterben." Damit jagte er ihn fort. 

Nachdem der Meister diese Lelirunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Woi*- 
ten: „DamaIs war der Mann, der die Elefanten totete, 
Devadatta; der Gebieter der Herde aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem gelben Gewand. 


222. Die ErzUhlung von Cnllanandiya.^) 

„So lautete das Wort das Lehrers." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf Devadatta. — Eines Tages namlich begannen die 
MSnche in der Lehrhalle folgende Unterhaltung: „Freund, 
Devadatta ist grausam, roh und gewalttatig. Er hat Leute 
ausgeschickt, die den vOllig Erleuchteten tbten sollten, er 
schleuderte auf ihn einen Felsblock, er liefi gegen ihn den 
Elefanten Nalagiri los.®) Er hat keine Hingebung, Liebe 
Oder Mitleid gegen den Vollendeten." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Menche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: 
„Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mbnche, 
ist Devadatta grausam, roh und ohne Mitleid, sondern auch 
schon friiher war er so." Nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Aflfe im Himalaya -Gebirge mit 
Namen Nandiya; sein jilngerer Bruder aber hiefi Culla- 
nandiya (= der kleine Nandiya). Diese beiden weilten 
im Himalaya-Gebirge, umgeben von achtzigtausend Affen, 
und ernahrten ihre blinde Mutter. Sie liefien ihre Mutter 
in dem Dickicht, wo sie lag, zuriick, gingen in den 

0 Fausboll hat „Cfllanandiya"; doch wird in der Erzahlung 
selbst immer die Form „CulIanandiya“ gebraucht. 

* )Vgk ),Leben des Buddha", S. 173—180. 
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Wald und suchten sOBe Waldfriichte, die sie ihrer 
Mutter schickten. Die Oberbringer aber gaben sie ihr 
nicht; darum war sie von Hunger gequalt und bestand 
nur noch aus Haut und Knochen. 

Es sprach aber der Bodhisattva zu ihr: „Mutter, 
wir schicken Euch doch sUfie Friichte; warum magert 
Ihr so ab?" Die Mutter erwiderte: „Mein Sohn, ich 
erhalte keine." Nun dachte der Bodhisattva bei sich: 
„Wahrend ich die Herde leite, wird meine Mutter zu- 
grunde gehen. Ich will die Herde aufgeben und nur 
meine Mutter pflegen." Er rief Cullanandiya herbei 
und sagte ihm: „Mein Lieber, leite du die Herde; ich 
will die Mutter pflegen." Aber auch dieser sprach zu ihm : 
„Brtiderchen, mich verlangt nicht danach, die Herde 
zu leiten; auch ich will nur die Mutter pflegen." So 
verliefien die beiden einmtitig die Herde. Mit ihrer 
Mutter stiegen sie vom Himalaya herab, nahmen an der 
Grenze auf einem Nigrodhabaume Wohnung und pflegten 
ihre Mutter. — 

Ein junger Brahmane, der zu Benares wohnte, 
hatte zu Takkasila bei einem weitberuhmten Lehrer 
alle Ktinste gelernt und verabschiedete sich von seinem 
Lehrer mit den Worten: „Ich will gehen." Der Lehrer 
wufite infolge seiner Kenntnis der Vorzeichen, i) dafi 
jener grausam, roh und gewalttatig war, und sagte zu 
ihm: „Mein Lieber, du bist grausam, roh und gewalt- 
tatig. Solche Leute aber haben nicht die ganze Zeit 
tiber auch nur einen Erfolg; sie sturzen in grofies Ver- 
derben, in grofies Leid. Sei nicht grausam; tue nicht 
etwas, das du nachher biifien mufit." Nachdem er ihn 
so ermahnt, entliefi er ihn. 

Jener grufite seinen Lehrer und kehrte nach Benares 


p Damit ist gemeint die Fahigkeit, aus dem Aufiern einer 
Person auf ihre Veranlagung und auf ihre Zukunft zu schliefien. 
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zurilck, wo ei- ein hfiusliches Leben’^) begann. Da er 
aber mit anderen Kunsten sich nicht seinen Lebens- 
unterhalt erwerben konnte, dachte er: „Durch meinen 
Bogen will ich leben" und betrieb das Gewerbe eiiies 
Jagers. Um sich seinen Unterhalt zu erwerben, verlieB 
er Benares und nahm in einem Grenzdorfe Wohnung. 
Mit Bogen und Kocher ausgerustet ging er in den Wald, 
totete verschiedene Tiere und erwarb sich seinen Unter- 
halt durch den Verkauf ihres Fleisches. 

Als er nun eines Tages im Walde nichts erbeutet 
hatte und zuruckkehrte, sah er am Rande einer ofFenen 
Stelle jenen Nigrodhabaum stehen; und da er dachte: 
„Vielleicht kann dort etwas sein", ging er auf den Ni- 
grodhabaum zu. In diesem Augenblick sahen die beiden 
Brvider, die gerade ihre Mutter mit Fruchten gefuttert 
hatten und nun hinter ihr im Gelste safien, wie jener 
herankam, und sie versteckten sich in den Zweigen, 
indem sie dachten: „Was wird er tun, wenn er unsere 
Mutter sieht?“ — Als nun jener gewalttktige Mann an 
den Fufi des Baumes kam, sah er ihre alte, kranke, 
blinde Mutter. Aber er dachte: „Was soli ich mit 
leeren Handen gehen? Ich werde diese Affin erlegen 
und mit ihr fortgehen." Und um sie zu schiefien, fafite 
er seinen Bogen. 

Als dies der Bodhisattva bemerkte, sagte er: „Lieber 
Cullanandiya, dieser Mann will die Mutter erschiefien. 
Ich will filr sie mein Leben hingeben; pflege du nach 
meinem Tode die Mutter." Nach diesen Worten kam 
er aus den Zweigen heraus und sprach: „He, Mann, 
tote nicht meine Mutter! Sie ist blind, alt und krank. 
Ich gebe far sie mein Leben hin; tOte raich .und lasse 
sie am Leben." Nachdem er die Einwilligung von 


Im Gegensatz zum Asketenleben. 
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jenem erhalten, setzte er sich in Bogenschufiweite nieder. 
Mitleidslos schofi jener den Bodhisattva, dafi er tot zu 
Boden fiel. Dann fafite er wieder seinen Bogen, um 
auch die Mutter zu erschiefien. 

Als dies Cullanandiya sah, dachte er: „Dieser 
Mann will meine Mutter erschiefien. Wenn meine Mutter 
auch nur noch einen Tag lebt, so hat sie doch ihr 
Leben behalten. Ich will fur sie mein Leben hingeben.“ 
Und er kam aus den Zweigen heraus und rief: „He, 
Mann, tote nicht meine Mutter! Ich gebe fhr sie mein 
Leben hin. Tote du mich, nimm uns zwei Brilder mit 
und schenke unsrer Mutter das Leben." Nachdem er 
die Einwilligung des Jagers erhalten, setzte er sich in 
Bogenschufiweite nieder. Jener traf und tbtete auch 
ihn. Dann dachte er: ,,Dies wird ftir meine Kinder 
zuhause sein"; und er traf auch die Mutter, dafi sie tot 
zu Boden fiel. Er hing alle drei an seine Tragstange 
und ging nach seinem Hause zu. 

In das Haus dieses bosen Mannes aber schlug der 
Blitz ein und verbrannte seine Frau und die beiden 
Kinder nebst dem Hause. Nur ein Bambuspfeiler an 
der Rtickseite blieb librig. Am Dorftore teilte dem 
Jager ein Mann, der ihn sah, dies Ereignis mit. Von 
Schmerz liber seine Kinder und seine Frau iiberwaltigt, 
warf er auf der Stelle seine Ti'agstange mit dem Fleisch 
und seinen Bogen weg, schleuderte sein Gewand fort 
und ging nackt mit ausgebreiteten Armen jammernd in 
sein Haus hinein. Da sttirzte jener Pfeiler zusammen, 
fiel auf sein Haupt und zerschmetterte ihm seinen Kopf. 
Die Erde 5ffnete sich und aus der Holle stieg eine 
Flamme empor. 

Wahrend er von der Erde verschlungen wurde, 
erinnerte er sich an die Ermahnung seines Lehrers und 
er dachte: „Furwahr, weil dies der Brahmane Parasa- 
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riyai) voraussah, gab er mir jeneErraahnung." Jammernd 
sprach er die folgenden beiden Sti'ophen: 

„So lautete das Wort des Lehrers, 
das Parasariya gesagt: 

Nicht darfst du etwas Boses tun, 
das dich, wenn es geschehen, peinigt. 

Die Taten, die ein Mann getan, 
die sieht er alle an sich selbst. 

Wer Gutes tat, der siehet Gutes; 
wer aber Boses tat, sieht BSses. 

Denn wie der Same, den man saet, 
so wird die Frucht sein, die man erntet." 

Wahrend er so klagte, kam er in die Erde hinein 
und wurde in der grofien Avici-Holle wiedergeborcn. 

Nachdem der Meister mit den Worten; „Nicht uur 
jetzt, ihr Monche, ist Devadatta grausam, roh und gewalt- 
tatig,^ sondern auch frflher schon war er grausam, roh und 
mitleidslos," diese Lehrunterweisung beschlossen hatte, ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der Jager Devadatta, der weltbekannte Lehrer war Sari- 
putta, Cullanandiya war Ananda, die Mutter war Maha- 
pajapatl Gotaml^), der grofie Nandiya aber war ich." 

Elide der Erzahlung von Cullanandiya. 


223. Die Erzahlung von dem Reisbreitopf. 

„Den, dei* dich ehrt.'^ Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana^ verweilte,^ mit Beziehung auf eiiien Guts- 
besitzer. — Ein Gutsbesitzer namlich, der in der Stadt 

) Dieser Name ist vielleicht nur eine Entstelbmg von „pura-* 
cariya" ^ der fruhere Lehrer; eine ahnliche Lesart bieten zwei 
Handschriften. 

) Dies war eine Xante Buddhas und die Begriinderin des 
Nonnenordens. Vgl „Leben des Buddha", S. I49--I57. 
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Savatthi wohnte, machte mit einem Gutsbesitzer vom Lande 
Geschafte. Einmal ging er mit seiner Gattiii zu seinem 
Schuldner bin. Der Schuldner aber gab ihm nichts, indem 
er sagte: „Ich kann nichts geben." Der andre geriet 
dartiber in Zorn und ging fort, ohne sein Mahl zu ver- 
zehren. 

Unterwegs aber sahen die Leute, die ihm begegneten,, 
dafi er hungrig war; und sie gaben ihm einen Topf mit 
Reisbrei, indem sie sagten: „Gib erst deiner Frau davon 
und ifi dann." Als ihn aber jener erhalten, wollte er ihr 
nichts geben und sagte deshalb: „Liebe, dies ist ein Ort,. 
wo sich Rauber aufhalten; gehe du voran." Nachdem er 
sie fortgeschickt , verzehrte er die ganze Speise und zeigte 
ihr dann den leeren Topf mit den Worten: „Liebe, sie 
gaben nur einen leeren Topf ohne Speise/^ Sie aber 
merkte, dafi er allein den Reisbrei verzehrt hatte, und 
wurde mifimutig. 

Sie gingen hinauf nach dem auf dem Jetavana liegen- 
den Kloster und betraten das Jetavana, um Wasser zu 
trinken. Der Meister erwartete ihre Ankunft und setzte 
sich in den Schatten seines duftenden Gemaches gleich 
einem Jager, der am Wege lauert. Als jene den Meister 
sahen, gingen sie auf ihn zu, begriifiten ihn und setzten 
sich nieder. Der Meister begann mit ihnen eine freundliche 
Unterhaltung und fragte: „Laienschwester, ist dieser dein 
Gatte auf dein Wohl bedacht und liebevoll?" Sie erwiderte: 
„Herr, ich bin voll Liebe gegen ihn; er aber liebt mich 
nicht. Wenn ich von den anderen Tagen absehen will, 
heute bekam er unterwegs einen Topf und afi allein, ohne 
mir etwas davon zu geben. Da sprach der Meister: „0 
Laienschwester , bestandig bist du auf dessen Wohl be- 
dacht und liebevoll gegen ihn, er aber ist lieblos. Wenn 
er aber durch Weise deine Vorziige erkennt, dann iiber- 
tragt er dir die Herrschaft iiber alles.“ Nach diesen Wor- 
ten erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, wurde 
der Bodhisattva in einer Ministerfamilie wiedergeboren. 
Nachdem er herangewachsen war, wurde er dessen 
Ratgeber in den geistlichen und weltlichen Dingen. — 
Damals vertrieb der K5nig seinen Sohn, weil er furch- 
tete, er k5nne Verrat gegen ihn im Sinne haben. Dieser 
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verliefi mit seiner Gattin die Stadt und nahm in einem 
Dorfe des Landes Kasi Wohnung. 

Zu einer anderen Zeit hSrte ei-, dafi sein Vater ge- 
storben sei. Um den seiner Familie gehsrigen Thron 
zu besteigen kehrte er nach Benares zurUck. Unter- 
wegs erhielt er einen Topf Reisbrei mit der Weisung: 
„Gib deiner Frau davon und ii3!“ Er aber gab ihr 
nichts, sondern verzehrte das Gauze alleiii. Sie dachte: 
,,Roh ist fUrwahr dieser Mensch“ und wurde voll 
Mifimut. Nachdem er zu Benares die Herrschaft an 
sich genommen liatte, verlieh er ihr den Rang seiner 
' ei-sten Gemahlin. Er dachte aber: „Soviel ist genug 
ftir sie“ und erwies ihr keine andere Ehrung und Auf- 
merksainkeit; er fragte sie nicht einmal nach ihren 
Wunschen. 

Nun dachte der Bodhisattva bei sich: „Diese unsre 
Kbnigin ist gegen den Kbnig sehr hilfreich und liebe- 
voll; der Kbnig aber achtet sie ftir nichts. Ich will be- 
wirken, dafi sie geehrt und ihr gehuldigt wird.“ Er ging 
zu ihr hin, trat voll Achtung auf sie zu und stellte sich 
ihr zur Seite. Als sie fragte: „Was willst du, Vater ?“, 
antwortete er: „Wir warteten Euch auf, Fiirstin, um 
eine Unterhaltung mit Euch zu beginnen. Sollte man 
nicht den hochbetagten Vatern ein Kleidungsstiick Oder 
ein Almosen an Speise geben?“ Sie erwiderte; „ Vater, 
ich erhalte ja auch ftir mich selbst nichts; was soil ich 
da Euch geben? Spendete ich nicht zur Zeit, da ich 
erhielt? Jetzt aber gibt mir der KOnig nichts mehi'. 
Ich will von einem anderen Geschenke absehen; aber 
als er hierher kam um das Reich in Besitz zu nehmen 
und dabei unterwegs einen Topf mit Reisbrei erhielt, gab 
er mir nicht einmal von der Speise, sondern verzehrte 
sie allein.“ Der Bodhisattva versetzte: „Meine Tochter, 
wirst du dich wohl getrauen dies in Gegenwart des 
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Konigs zu erzahlen?“ ,Ja, ich werde mich getrauen,. 
Vater“, antwortete sie. Darauf sprach der Bodhisattva r 
„Erzahle darum heute noch, wenn ich vor dem KOnig 
stehe, dies auf meine Frage; heute noch werde ich ihm 
deinen Vorzug begreiflich machen.“ 

Nach diesen Worten ging der Bodhisattva zuerst 
zum KOnige hin und stellte sich in seine Nahe. Audi 
die Konigin kam und trat nahe an ihn heran. Darauf 
sprach der Bodhisattva zu ihr: ,^Meine Tochter, Ihr seid 
zu hartherzig. Mu6 man denn nicht hochbetagten Vatern 
ein Kleidungsstuck oder ein Almosen an Speise schen- 
ken?“ Sie erwiderte: „Vater, ich erhalte gar nichts 
voni Konig; was soil ich Euch geben?“ „Habt Ihr 
nicht den Platz der ersten Gemahlin erhalten?" „Vater, 
was soli mir der Rang der ersten Gemahlin, wo mir 
nicht die geringste Ehrung zuteil wird? Was wird 
mir jetzt Euer KSnig geben? Unterwegs bekam er einen 
Topf mit Reisbrei, gab mir aber davon nichts, sondern 
verzehrte den Brei allein." 

Jetzt fragte der Bodhisattva: ,,Ist dies so, o Grofi- 
konig?“ Der Konig gab es zu. Als der Bodhisattva 
sein Eingestandnis bemerkte, sagte er: „Meine Tochter, 
was bleibt Ihr hier, nachdem Ihr dem KOnige nicht lieb 
seid? In der Welt ist das Zusammensein mit Unliebem 
ein Ungltlck. Wenn Ihr hier wohnen bleibt, wird fiir 
den KOnig das Zusammensein mit Unliebem ein Un- 
glilck sein. Diese Wesen namlich ehren den, der sie 
ehrt. Wenn man merkt, dafi uns einer keine Ehrung 
erweist, soil man anderswohin gehen. Grofi ist die Zahl 
der Wohnorte auf der Welt.“ Nach diesen Worten 
sprach er folgende Strophen: 

,,Den, der dich ehrt, den sollst du wieder ehren; 

du sollst vergelten eben wie man dir getan. 
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Wer auf dein Wohl bedacht, dem tue Gutes; 
doch ehre den nicht, der dich auch nicht ehrt 

Lafi’ den, der dich verlafit; nicht sehne dich nach ihm, 
verehre den nicht, dessen Herz dir fern. 

Der Vogel, der da merkt, der Baum ist friichteleer, 
sucht einen andern auf; denn grofi ist ja die Welt.“ 

Als dies der Konig von Benares hbrte, iibergab 
er seiner Gemahlin die ganze Herrschaft. Von da an 
lebten sie eintrSchtig und waren eines Sinnes. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten vei'kiindet hatte, verband er das Jstaka 
mit folgenden Worten (am Ende der Vei’kiindigung der 
Wahrheiten aber gelangten die zwei Ehelcute zur Frucht 
der Bekehrung): „Die damaligen Eheleute waren diese 
beiden Eheleute, der weise Minister aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Reisbreitopf. 


224. Die Erzahlung von dem Krokodil. 

„Wer die vier Tugenden besitzt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
Devadatta. 

„Wer die vier Tugenden besitzt, 
o Affenftirst, wie du sie hast, 

Recht, Wahrheit, Starke, Hingebung, 
der ilberwindet, wen er sieht.^) 

Doch bei wem nicht vorhanden sind 
die Tugenden des grdfiten GlQcks, 

Recht, Wahrheit, Starke, Hingebung, 
der tiberwindet nicht den Feind." 

Ende der Erzahlung von dem Krokodil. 

Dies ist die Strophe des Jataka 57, der „Erzahlung vom 
Affenfiirsten", tibersetzt Band I, S. 243—246. 
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225. Die Erzahlung von dem Lobe der 

Geduld. 

„Ich habe einen Mann, o Furst." Dies erzahite der 
Meister, da er im Jetavana vei'weilte, mit Beziehung auf 
den Konig von Kosala. — Ein Minister von diesem nam- 
lich, der ihm eine grofie Stiitze war, verfehlte sich in 
dessen Harem. Obwohl es aber der KOnig merkte, dachte 
er: „Er ist meine Stutze" und verzieh ihm. Er teilte es 
dem Meister mit. Der Meister sprach: „0 Grofikbnig, 
auch in der Vorzeit haben dies Kbnige verziehen." Dar- 
auf erzahite er, von jenem gebeten, folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, ver- 
fehlte sich einer seiner Minister in dessen Harem. Ein 
Diener dieses Ministers aber verfehlte sich in dessen 
Hause. Dieser konnte ihm seine Schuld nicht verzeihen, 
sondern er ging mit ihm zum KOnige hin und sagte: 
„0 Filrst, ich habe einen Diener, der alle Dienst- 
leistungen besorgt. Dieser hat sich in meinem Hause 
verfehlt; was soli man ihm tun?" Indem er so fragte, 
sprach er folgende erste Strophe: 

„Ich habe einen Mann, o Ftirst, 
in alien Dingen wohl erfahren; 
doch hat er einmal sich verfehlt. 

Was haltst du wohl von dieser Sache?" 

AIs dies der Konig horte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

„Auch ich besitze einen Mann 
von solcher Art, hier wohlbekannt, 
schwer zu ersetzen, tugendreich. 

Uns beiden ziemt’s Geduld zu iiben." 

Der Minister merkte, dafi der Ksnig mit Beziehung 
auf ihn so gesprochen, und getraute sich von da an 
nicht raehr sich in dessen Harem zu verfehlen. Auch 
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sein Diener hOrte, was der Konig gesagt hatte, und 
getraute sich von da an nicht mehr solches zu tun. 

Naciidem der Meister diese Lehruntex-weisung be- 
sclilossen hatte, verband er das Jataka lait folgenden Wor- 
ten: ,,Damals wai' ich der Konig von Benares.** 

Jener Minister aber erfuhr, dafi es dem Meister voni 
Konige erzablt worden war, und getraute sich von da an 
nicht mehr solches zu tun. 

Ende der Ei'zahlung von dem Lobe der Geduld. 


226. Die Erzahlung von der Eule. 

,,Gut ist’s zur rechten Zeit zu gelien." Dies erzahite 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den Kdnig von Kosala. Der KSnig von Kosala nani- 
lich war zur Unzeit ausgezogen, urn das Grenzland zu 
unterwerfen. Die Geschichte gleicht der oben erzahltenG) 
Nachdem der Meister aber die Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte^), sprach er weiter: „OGrofikonig! 

Ehedem zog der Kdnig von Benares aus und schlug 
in einem Parke sein Lager auf. Zu dieser Zeit drang 
eine Eule in ein Bambusdickicht ein und verbarg sich 
dort. Da kam eine Krahenschar und stellte sich rings- 
um um sie zu packen, wenn sie herauskame. Jene aber 
wartete den Sonnenuntergang nicht ab, sondern verliefi 
zur Unzeit ihr Versteck und begann davonzufliegen. 
Da umringten sie die KrShen, stiefien sie mit ihren 
Schnabeln und warfen sie zu Boden." 

Jetzt wendete sich der Kdnig an den Bodhisattva 
und fragte: „Warum, du Weiser, werfen diese Krahen 

') Namlich der Vorgeschichte zum 176. Jataka; flbersetzt in 
diesem Bande S. 85—87. 

0 Bas Jataka ist also nur ais eine Weiterftlhrung des 176. 
Jataka gedacht; aus diesem Grunde fehit die einleitende Bemer- 
kung aber die Zeit der Begebenheit und den Stand des Bodhisattva. 
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die Eule zu Boden?" Der Bodhisattva erwiderte: „0 
GrofikSnig, denen, die zur Unzeit ihren Wohnort ver- 
lassen, stofit solches Ungltick zu; darum soli man nicht 
zur Unzeit seinen Wohnort verlassen." Und indem er 
diesen Sachverhalt verkiindete, sprach er folgendes 
Strophenpaar: 

„Gut ist’s zur rechten Zeit zu gehen, 
nicht gut ist’s wegzuziehn zur Unzeit. 

Denn wenn zur Unzeit man zieht aus, 
ob einzeln oder auch in Menge, 
so erntet man nur Schaden, wie 
die Eule durch die Krahenschar. 

Der Weise aber, der die Regeln 
genau kennt und der andern Fehler, 
der unterwirft sich alle Feinde 
und lebt im Glticke so wie die Eule."i) 

Als der KOnig die Worte des Bodhisattva vernahm, 
kehrte er wieder um. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „Damals war der Konig Ananda, der weise Minister 
aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Eule. 


227, Die Erzahlung von dem Mistwurni. 

,,Eiii Held mifit sich mit einem Helden.” Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen Monch. — Zu dieser Zeit namlich war 
vom Jetavana dreiviertel Yojanas^) entfernt ein Flecken; 

Hier wird nattirlich nicht auf die Eule in der Geschichte 
angespielt, sondern auf die Weisheit der Eule. 

Wortlich: Ein Gavuta und ein halbes Yojana, Das Gavuta 
ist der vierte Teil des Yojana. 

Dutoit , Jatakam. lb 
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dort gab es viel Zettelspeise iind besondere Speise. Dort 
wohnte ein Unverscliamter , der viele Fragen stellte. Wenn 
die jungen Monche und die Novizen wegeii der Zettel- 
speise und der besondern Speise kamen, so pflegte er sie 
z\x fragen; „Wer erhalt feste Speise, wer Getrank, wer 
flttssige Speise?" Wenn sie es nicht sagen konnten, be- 
schimpfte er sie; deshalb gingen sie aus Furcht vor ihm 
nicht mehr in das Dorf, urn Zettelspeise oder besondere 
Speise zu holen. — Eines Tages nun ging ein Munch in 
die Zettelhalle^) und fragte: nHerr, gibt es ini Dorfe so 
und so Zettelspeise oder besondere Speise?" Man ant- 
wortete ihm: ,Ja, Freund. Dort stellt aber ein Unver- 
schamter Fragen, und wenn man sie nicht beantworten 
kann, so zankt und schilt er. Aus Furcht vor ihm ge- 
traut sich keiner mehr dorthin zu gehen." Darauf ver- 
setzte jener: ,,Herr, geht mir einen Anteil an der dortigen 
Spende. Icii werde ihn bandigen und ihn lehreii sich zu 
bezwingen; icli werde bewirken, dafi er von nun an, wenn 
er euch sieht, davonlauft." Die Monche willigten ein und 
gaben ihm einen Anteil an der dortigen Spende. 

Jener begab sich dorthin und zog am Dorftore sein 
Obergewand an. Als jener Unverschamte ihn sah, schoC 
er wie ein wiitender Widder auf ihn los und sagte: ,,Be- 
antworte mir eine Frage, Asket!" Er antwortete: „Laien- 
bruder, lasse mich nur erst im Dorfe herumwandeln, Reis- 
schleim holen und mich in die Wartehalle begeben." Als 
er s einen Reisschleim erhalten und sich in die Wartehalle 
begeben hatte, sagte jener wieder wie vorher. Der Munch 
aber erwiderte ihm: „ Lasse mich erst den Reisschleim 
triiiken, die Wartehalle auskehren und die Zettelspeise 
holen. Daiin liefi er ihn die Almosenscliale nehmen und 
sagte zu ihm: „Komm, ich will dir deine Frage beant- 
worten. Damit fuhrte er ihn zum Dorfe hinaus, legte sein 
Obergewand zusammen, tat es auf die Schultern, nahm ihm 
die Almosenscliale ah und blieb stehen. Jetzt sagte der 
andre: „ Asket, beantworte mir eine Frage I Der Monch 
versetzte: „Ich will dir deine Frage beantworten.^^ Mit 
einem Schlage warf er ihn zu Boden, schlug iliii, dafi ihm 
fast die Knochen zerbrachen, warf ihm Kot ins Gesicht 
und sprach: „Wenn du von jetzt an wieder an einen 


0 D. h. ein grofies Almosen an Speise, auf das die einzelnen 
Anweisungen erhielten. Vgl. Band I, S. 39. 

“) Vgl. Band I, S. 39, Anm. 3. 
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Monch, der in dies Dorf kommt, eine Frage stellst, so wirst 
du etwas erleben!" Nachdem er ihm mit diesen Worten 
Furcht eingeflofit hatte, entfernte er sich. Sobald aber 
jener von da an MOnche sah, lief er davon. 

Zu einer andern Zeit wurde diese Tat des Mdnches 
in der Monchsgemeinde bekannt. Fines Tages begann 
man in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Fremid, der 
Monch so mid so hat dem Unverschamten Kot ins Antiitz 
geworfen und ist dann gegangen." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr MSnche, habt 
ihr euch jetzt bier niedergelassen?^^ Als sie erwiderten: 
„Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, 
hat dieser Monch jenen durch Mist zur Ruhe gebracht, 
sondern auch friiher schon machte er es so," Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Ehedem pflegten die Bewohner von Ahga und 
Magadha, wenn sie in das Land der anderen zogen, an 
der Grenze der zwei Konigreiche einen Tag sich in 
einem Hause aufzuhalten, wo sie Branntwein tranken 
undFischundFleisch verzehrten. In derFrdhe schirrten 
sie dann wieder ihre Wagen an und zogen fort 

Als nun diese sich einmal entfernt hatten, kam ein 
vom Kot lebender Wurm infolge des Kotgeruches dort- 
hin. Er sah an der Stelle, wo sie getrunken batten, 
Branntwein verschiittet und trank aus Durst die Flus- 
sigkeit. Dadurch wurde er berauscht und er stieg auf 
einen Kothaufen hinauf. Der feuchte Kot sank ein 
wenig zusammen, als er hinaufgestiegen war. Da rief 
er aus ; „Die Erde vermag mich nicht mehr zu tragen.^^ 

In diesem Augenblicke kam ein briinstiger Elefant 
an diese Stelle; und als er den Kotgestank roch, lief 
er aus Ekel davon. Als der Wurm ihn sah, bildete er 
sich ein, jener entfliehe ausFurchtvor ihm, und dachte: „Ich 
niufi mit ihm kampfend' Und indem er ihn anrief, sprach 
er folgende Strophe: 


Ahga ist das heutige Bengaien. 


16 * 


244 — 


„Ein Held mifit sich mit einem Helden 
im Wettstreit und im ernsten Kampf. 

Komm, Elefant, und kehre um! 

Was laufst du denn aus Furcht davon? 

Anga und Magadha soli sehen, 
wie ich mit dir mich messen werde." 

Der Elefant horchte auf. Als er dessen Worte ver- 
nommen, kehrte er um, ging zu ihm bin und sprach, 
ihn verhdhnend, folgende zweite Strophe: 

„Ich tote dich nicht mit dem Fufie, 
nicht mit den Zahnen, mit dem Rtissel. 

Durch meinen Kot werd’ ich dich toten; 
der Mist soli sterben durch den Mist." 

Er liefi auf das Haupt von jenem einen grofien 
Kotknollen fallen, liefi dazu das Wasser und brachte 
ihn dadurch ums Leben. Dann stiefi er einen Trom- 
petenton aus und ging in den Wald zurtick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 

„ Dam als war der Mistwurm der Unverschamte, der Elefant 
war dieser MOnch; die Baumgottheit aber, die in diesera 
GehOlz wiedergeboren war und diesen Vorgang mit eigenen 
Augen beobachtete, war ich." 

Ende der ErzShlung vom Mistwurm. 


228. Die Erzahlung von dem durch 
Begierde Geleiteteu. 

„Um dreier Stadte willen." Dies erzahlte der Meister, 
da er im^Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den Brah- 
manen Kainanita.i) Die Erzahlung aus der Gegenwart so- 
wohl wie aus der Vergangenheit wird im zwOlften Buche 
im Kama-Jataka^) bericKtet werden. 


Dieser Eigenname bedeutet „der durch Begierde Geleitete" .. 
") Dies ist das 467. Jataka; bei Fausbdll Band IV, S. 167—175. 
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Von diesen beiden Konigssdhnen kam der alteste 
nach Benares und wurde dort Kdnig, der jtingste wurde 
Vizekonig. Von ihnen war der KOnig unersattlich in 
der Freude an den Vergniigungen der fttnf Sinne und 
in der Freude an sinnlicherLust; auch war er geldgierig. 

Damals war der Bodhisattva der GctterkOnig Sakka. 
Als er den Jambu-Erdteil betrachtete und bemerkte, 
dafi derKOnig in den beiderleiFreuden unersattlich war, 
dachte er: ,,Ich will den Kdnig iiberwinden und mit 
Scham erfiillen." — Er nahm das Aussehen eines jungen 
Brahmanen an und suchte den KOnig auf. Als der 
Konig ihn fragte; „Zu welchem Zweck bist du ge- 
kommen?“, sprach er: ,,Ich, o GrofikQnig, kenne drei 
friedliche Stadte; diese sind fruchtbar, reich an Ele- 
fanten, Pferden, Wagen und Fufivolk^) und voll von 
Gold, Kostbarkeiten und Schmucksachen. Man kann 
aber dieselben mit einem ganz kleinen Heere einnehmen. 
Ich bin gekommen um sie einzunehmen und dir zu 
geben.“ Der KOnig erwiderte: „Wann wollen wir auf- 
brechen, junger Brahmane?“ Als dieser antwortete: 
,, Morgen, o Grofikonig", sagte der Kdnig: ,,Gehe also 
jetzt; morgen in der Frahe komme wieder!“ ,,Gut, o 
Grofikdnig, ruste rasch dein Heer“, versetzte Sakka 
und begab sich nach seinem Wohnort. 

Am nachsten Tage liefi der KSnig die Trommel 
herumgehen und sein Heer in Ordnung bringen; er 
rief seine Minister herbei und sprach zu ihnen: „Gestern 
sagte mir ein junger Brahmane, er wolle in den drei 
Stadten der Uttarapancalas,*) der Indapattas und der 
Kekakas die Herrschaft an sich nehmen und mir 
geben. Wir werden mit dem jungen Brahmanen in 

Dies sind die vier Bestandteile des Heeres in Indien; vgl. 
oben S. 112, Anm. i. 

’) Ein kriegerisches Volk im Norden von Indien. 
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diesen drei Stadten die Herrschaft an uns reifien; ruft 
ihn rasch herbei!" „Wo hast du ihm denn Wohnung 
geben lassen, o Ftirst?“ „Ich liefi ihm kein Haus zur 
Wohnung geben.“ „Hast du ihm aber Geld ftir eine 
Wohnung gegeben?“ „Auch dies habe ich ihm nicht 
gegeben." „Wo sollen wir ihn aber finden?“ ,,Suchet 
in den Strafien der Stadt.“ 

Sie suchten nach ihm; als sie ihn nicht fanden, 
sagten sie zum Konige: „Wir konnten ihn nicht linden, 
0 Grofik6nig.“ — Als aber der Kdnig den j ungen Brah- 
manen nicht land, dachte er: „So bin ich einer grofien 
Herrschaft verlustig gegangen“ und es befiel ihn grofier 
Kummer. Sein Herzfleisch wurde heifi, sein Hei'zblut 
fing an zu kochen und blutige Dysenteric trat ein, welche 
die Arzte nicht zu stillen vermochten. — 

Nach drei oder vier Tagen bemerkte Sakka, als 
er Umschau hielt, dafi der Kdnig krank war, und er 
dachte; ,,Ich will ihn heilen.“ In der Tracht eines 
Brahmanen kam er in die Stadt, blieb an der Tare 
stehen und liefi melden, ein heilkundiger Brahmane sei 
gekommen um den Konig zu heilen. Als der KOnig 
dies herte, sagte er; „Alle die grofien koniglichen Arzte 
konnten mich nicht gesund machen; gebt ihm seinen 
Lohn und schickt ihn fort.“ Da aber Sakka dies ver- 
nahm, sprach er; „Ich brauche kein Geld fur meine 
Wohnung noch will ich Geld fur die Heilung. Ich 
werde ihn heilen; der KSnig mdge mich sehen.“ Als 
der KOnig dies horte, sagte er; „M6ge er also kommen.“ 
Sakka ging hinein, wttnschte dem Kdnig Sieg und 
stellte sich ihm zur Seite. Der Kbnig fragte; „Du 
willst mich heilen?'* „Ja, o Furst", war die Antwort. 
„Heile mich also!'' „Gut, o GrofikOnig. Erzahlt mir 
die Anzeichen der Krankheit. Aus welchem Anlafi ist 
sie gekommen, infolge welcher Speise oder welches 
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Getranks, oder was hast du gesehen oder gehort?“ 
Der Konig erwiderte: „Vater, meine Krankheit kam in- 
folge von etwas, was ich horte.“ „Was hast du ge- 
hort?“ „Vater, ein junger Brahmane kam zu mir und 
sagte, er wolle in drei Stadten die Herrschaft an sich 
nehmen und mir geben. Ich liefi ihm weder einen 
Ort zum Wohnen noch Geld ftir die Wohnung geben. 
Er wird mir daraui gezurnt haben und zu einem an- 
deren Kdnige gegangen sein. Da ich nun dachte, ich 
sei einer grofien Herrschaft veiiustig gegangen, verfiel 
ich in diese Krankheit. Wenn du es kannst, so heile 
diese Krankheit, in die ich infolge meiner Begehrlichkeit 
verfallen." Und indem er dies erklSrte, sprach er fol- 
gende erste Strophe: 

„Um dreier Stadte^) willen hab’ ich Sehnsucht, 

Pancala, Kuruya^), Kekaka; 

denn mehr als dies®) erstrebe ich, Brahmane. 

Brahmane, heile mich, den das Verlangen treibt.“ 

Darauf sagte Sakka zu ihm: „0 GrofikSnig, durch 
Heilmittel aus Wurzeln u. dgl. bist du nicht zu heilen; 
durch das Heilmittel der Vernunft mufit du geheilt 
werden.“ Und er sprach folgende zweite Strophe: 

,,Den, welchen Schlangen bissen, heilen manche, 

wen ein Damon verletzte, heilt der Weise. 

Doch den von Lust Gequalten heilet niemand; 

wenn man das Recht verliefi, wo gibt es Heilung?“ 

Nachdem so das grofie Wesen die Ursache hiervon 
gezeigt hatte, ftlgte er noch folgendes hinzu: „0 Grofi- 

WSrtlich; um dreier Berge willen. Gemeint sind Stadte, 
die auf einem Berge liegen. 

Nach dem Kommentator ist das oben erwahnte Indapatta 
die Stadt der Kuruyas. 

Namlich als die Herrschaft, die er schon besitzt. 
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kSnig, wenn du diese drei Reiche dazu erhieltest, konntest 
du danii, wahrend du in diesen vier Stadten regieren 
wUrdest, zu gleicher Zeit vier Gewanderpaare anziehen 
Oder von vier goldenen Schtisseln speisen oder auf vier 
fiirstlichen Lagern schlafen? O Grofikdnig, man darf 
nicht in die Gewalt der Begierde geraten. Die Begierde 
ist namlich die Wurzel des Ungliicks; wenn sie genahrt 
wird, so bringt sie den Mann, der sie nahrt, in die 
acht grofien Hdllen, in die sechzehn kleinen Hdllen und 
in die verschiedenen Arten der anderen Hollen hinein.“ 

Nachdem das grofie Wesen so den KSnig mit Furcht 
vor den Hdllen erfiillt hatte, erklarte er ihm die Lehre. 
Als aber der Ktoig von ihm die Lehre vernommen, 
wurde er frei von Kummer und sogleich verlieB ihn 
die Krankheit. Sakka aber gab ihm eine Ennahnung, 
befestigte ihn in den Geboten und kehrte hierauf wieder 
in seine Gotterstadt zurQck. Jener verrichtete von da 
an gute Werke, wie Almosengeben u. dgl. und gelangte 
dann an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten; ,,Damals war der Konig der Brahmane Kamanita^), 
Sakka aber war ich.“ 

Elide der Erzahlung von dem von Begierde Geleiteten. 


229. Die Erzahlung von Palayi.^) 

„Mit Elefantenwolken/^ Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den Bettel- 

Im Texte ist hier dies Wort mit kleinen Anfangsbuchstaben 
gedruckt; es bedeutet also „den von Begierde Geleiteten". Doch 
in Anlehnung an die Einleitiing des Jataka zog ich vor, es als 
Eigennanien zu tibersetzen, 

Der Name bedeutet „Ausrei6er". Das Jataka hat jedenfalls 
seine Benenimng daher, dafi darin von einem Ausreifier die Rede ist. 
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m 5 nch Palayi, Dieser durchzog namlich den ganzen Jambu- 
Erdteil um zu disputieren. Als er keinen Gegner fand, 
kam er auch allmahlich nach Savatthi. Hier fragte er die 
Leute: „Gibt es hier jemand, der imstande ware mit mir 
zu disputieren?" Darauf schilderten ihm die Leute die 
Buddhavorzuge , indem sie sagten: „Mit tausend Leuten, 
wie du einer bist, eine Disputation zu halten ist der grofie 
Gotama imstande, der alles Wissende, der Hochste der 
Menschen. Er ist der Herr der Wahrheit, der Zer- 
schmetterer seiner Gegner. Auf dem ganzen Jambu-Erdteil 
ist niemand imstande ihm, dem Erhabenen, zu wider- 
sprechen und ihn. zu liberwinden. Wie Wellen am Strande 
aufschlagen, so werden alle Disputierer zermalmt, wenn 
sie an ihn herankommen." i) 

Der Bettelmonch fragte nun: „Wo weilt dieser Mann 
jetzt?" Als er vernahm: „Im Jetavana", dachte er; „Jetzt 
werde ich ihn in eine Disputation verwickeln". Umgeben 
von einer grofien Menge Volkes begab er sich nach dem 
Jetavana. Da sah er den vom Prinzen Jeta^) mit einer Aus- 
gabe von neunzig Millionen hergestellten Torerker des 
Jetavanaklosters und fragte: „Ist dieser Palast die Woh- 
nung des Asketen Gotama?" Als er vernahm: „Dies ist 
nur dessen Torerker", dachte er: „Der Torerker ist schon 
derartig; wie wird erst sein Wohiihaus sein?" Da horte 
er: „Sein duftendes Gemach ist unschatzbar." Jetzt dachte 
er: „Wer kann mit einem solchen Asketen einen Wettstreit 
unternehmen?" und machte sich davon. 

Die Leute schrien laut vor Freude und gingen in das 
Jetavana hinein. Als der Meister sie fragte: „Warum 
kommt ihr zur Unzeit?", erzahlten sie ihm diese Begeben- 
heit Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, ihr 
Laienbruder, sondern auch schon frtiher entfloh dieser, als 
er nur den Torerker meines Palastes sah." Nach diesen 
Worten erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem regierte im Reiche Gandhara zu Takkasila 
der Bodhisattva, zu Benares Brahmadatta. Dieser wollte 
Takkasila erobern; daher zog er mit einem grofien 
Heere aus und machte unweit der Stadt Halt. Er ver- 

Wortlich „wenn sie an die Wurzel seiner Ftifie kommen." 
Rouse tibersetzt: „break against his feet." 

Vgl. „Leben des Buddha", S. 147. 
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teilte sein Heer, indem er sagte: „Auf diesem Wege 
schickt die Elefanten aus, hier die Rosse, hier die Wagen, 
hier die FuBsoldaten. Wenn ihr an eure Platze ge- 
laufen seid, so schiefit mit euren Waffen. Entsendet 
einen Pfeilregen so diclit wie der Regen, der aus 
den Wolken kommt.“ Und er sprach folgendes Stro- 
phenpaar : 

„Mit Elefantenwolken, 
mit Kranzen edler Rosse, 
mit Wagen wie mit Wogen, 
mit Pfeilen, dicht wie Regen, 
mit Mannern, die die Schwerter 
fest und gewaltig schwingen, 
sei jetzt von alien Seiten 
Takkasila umgeben. 

So laufet jetzt und stiirzet darauf los, 
lafit allenthalben Elefanten schreien! 

Lafit heute Larm erschallen, gleich dem Donner, 
wenn aus den Wasserwolken zuckt der Blitz." 

So rief der Kbnig und verteilte sein Heer. — 

Doch als er in die Nahe des Stadttores kam und 
den Torerker sail, fragte er: „Ist dies die Wohnung 
des Konigs?" Als er zur Antwort erhielt: „Dies ist der 
Erker des Stadttores", dachte er: „Der Erker des 
Stadttores ist schon derartig; wie wird da der Palast 
des Konigs sein?" Da hbrte er: „Er gleicht dem Ve- 
jayanta-i)Palast.“ Jetzt dachte er: „Mit einem so mit 
Herrlichkeit ausgerusteten KOnig werden wir nicht 
kampfen konnen." Nachdem er nur den Torerker ge- 
sehen, kehrte er schon um, machte sich davon und 
kehrte nach Benares zuriick. 

*) So heifit der Palast Indras. Der Name bedeutet „Sieger- 
palast;" vgl. Band I, S. 140, Anm. 3. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung besclilosseny. 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: ,,Damals 
war der Konig von Benares der Bettelmdnch Palayi, der 
Konig von Takkasila aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Palayi. 


230. Die zweite Erzahlung von Palayi. 

„Ein ungeheures Heer.^‘ Dies erzahlte der Meister,. 
da er im Jetavana verweilte, ebenfalls mit Beziehung auf 
einen Bettelmdnch namens Palayi. In dieser Geschichte aber 
kam jener Bettelmdnch in das Jetavana hinein. — In diesem 
Augenblicke verkundigte der Meister, von einer grofien 
Menge Volkes umgeben und auf dem geschmiickten Pre- 
digtstuhle sitzend, die Lehre wie ein junger L 6 we, der in 
der Manosila-Ebene das Ldwengesclirei erhebt. Als der 
Bettelmdnch die einem Brahmakdrper gleichende Gestalt 
des mit den zehn Kraften Ausgestatteten, sein dem Voll- 
mond an Herrlichkeit gleichendes Antlitz und seine einer 
goldenen Schtissel ahnliche Stirn erblickte, dachte er:. 
,,Wer wird imstande sein einen solchen Mann zu be- 
siegen?*^ Und er drehte sich um, fliichtete sich in die 
Mitte der Versammlung und machte sich davon. 

Eine Menge Volkes folgte ihm nach; dann wendete 
sie sich wieder um und teilte dem Meister diese Begeben- 
heit mit. Der Meister sprach: ,,Nicht nur jetzt, sondern 
frtiher schon ist dieser Bettelmonch davongelaufen , da er 
mein goldfarbenes Antlitz sah/‘ Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem regierte der Bodhisattva zu Benares, zu 
Takkasila aber ein Konig von Gandhara. Da dieser 
Benares erobern , wollte, kam er mit einem aus vier 
Teilen^) bestehenden Heere heran und Timlagerte die 
Stadt. Am Stadttore stehend betrachtete er den Zug 
seiner Streitmacht und pries sein Heer mit den Worten: 
„Wer wird imstande sein ein so grofies Heer zu be» 
siegen?^^ Und er sprach folgende Strophe: 


Vgl. oben S. 112, Anm. i. 
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„Ein ungeheures Heei', das ohne Gleichen, 
nicht zu besiegen, wie das Meer durch Kraheiii), 
nicht zu erschtittern, wie durch Wind der Berg; 
nicht zu besiegen bin ich heut’ von andern." 

Sein Gegner aber zeigte ihm sein dem Vollmond 
an Heniichkeit gleichendes Antlitz und sagte: „DuTor, 
plappere nicht! Jetzt werde ich deinen Heereszug zer- 
malmen, wie ein brunstiger, starker Elefant ein Rohr- 
dickicht." Und um ihn zu erschrecken sprach er fol- 
gende zweite Strophe: 

,,Du plapperst dumm; nicht gibt es meinesgleichen. 
Du bist im Fieberwahn; du findest keinen Heifer, 
wie wenn zum Elefant du hingehst, der allein ist;^) 
er wird dich mit dem FuJB wie Rohr zerstampfen.“ 

Als aber der KOnig von Gandhara die Worte des 
ihn in Angst Versetzenden vernahm, blickte er empor 
und sah dessen grofie Stirne, die einer goldenen Platte 
glich. Aus Furcht, selbst gefangen zu werden, kehrte 
er ura, entfloh und kehrte in seine eigen e Stadt zuriick. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verbaiid er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der KOnig von Gandhara der BettelmSnch 
Palayi, der KOnig von Benares aber war ich.“ 

Ende der zweiten Erzahlung von Palayi. 


251. Die Erzahlung von dem Schuh. 

,,Wie ein ftir einen Mann gekaufter Schuh.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Be- 
^iehung anf Devadatta. — In der Lehrhalle namlich be- 

Wohl eine Anspielung auf das Jataka 146 (abersetzt Band I, 
537~“54^)j wo die Krahen das Meer auszutrinken versuchen. 

Die von der Herde getrennten Elefanten waren besonders 
gefiirchtet; vgl. Band I, S. 300, Anm. i. 
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gannen die Monche folgendes Gespi-adi: „Freund, Deva- 
datta ist dadurch, dafi er den Vollendeten verliefi und sein 
Feind und Nebenbuhler wurde, in schweres Verderben ge- 
sturzt.“ Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie antworteten: ,,Zu der und der", sprach 
er: ,,Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, ist Devadatta, da er 
seinen Lehrer verliefi und sein Nebenbuhler wurde, in 
schweres Verderben gestCirzt, sondern auch friiher schon 
erging es ihm so." Und nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Elephantenabrichtersfamilie 
seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, er- 
reichte er in der Elefantenkunst die Vollendung. Da 
kam ein junger Brahmane, der in einem Dorfe des 
Reiches Kasi wohnte, zu ihm rmd erlernte bei ihm seine 
Kunst. Wenn namlich die Bodhisattvas eine Kunst 
lehren, so zeigen sie nicht nur eine Handvoll von ihrer 
Kunst, sondern sie lehren sie restlos, soweit sie dieselben 
kennen. Darum erlernte auch jener junge Brahmane 
die Kunst, soweit sie der Bodhisattva kannte, restlos. 

Darauf sprach er zum Bodhisattva; „Meister, ich 
mochte clem Kbnige dienen." Der Bodhisattva hiefi 
dies gut, ging hin und meldete dem Kdnige: ,,0 Grofi- 
kbnig, mein Schiller wiinscht Euch zu dienen." „Gut, 
er soil mir dienen," antwortete der Konig. „Erkennt 
ihm also einen Lohn zu!" ,,Euer Schuler erhalt nicht 
das, was Euch zukommt. Wenn Ihr hundert erhaltet, 
so erhalt er filnfzig; wenn Ihr zwei erhaltet, erhalt er 
eins." — Jener ging nach hause und teilte die Sache 
seinem Schiller mit. Der Schuler aber sprach: „Ich, o 
Lehrer, kenne genau die gleiche Kunst wie Ihr. Wenn 
ich den gleichen Lohn erhalte, werde ich dem Konige 
dienen; wenn nicht, so werde ich ihm nicht dienen." 

Der Bodhisattva teilte dies dem KOnige mit. Der 
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Konig versetzte: „Wenn er ganz das Gleiche tut wie 
Ihr, wenn er die gleiche Kunst zu zeigen vermag wie 
Ihr, so soli er auch das Gleiche erhalten." Der Bodhi- 
sattvk sagte dies seinem Schuler und dieser erwiderte: 
„Gut, ich werde es zeigen." Diese Antwort meldete 
der Bodhisattva dem Konige. — Der Konig sprach 
darauf: „Zeiget also morgen Eure Kunst.“ „Gut, wir 
wollen sie zeigen", versetzte der Bodhisattva, „lafit in 
der Stadt die Trommel herumgehen!" Der Konig liefi 
daraufhin mit Trommelschlag verkiinden: „Morgen 
werden der Lehrer und sein Schiller beide die Elefanten- 
kunst zeigen. Wer es sehen will, mOge sich im Hofe 
des Konigs versammeln und zuschauen." 

Der Lehrer aber dachte: ,,Mein Schuler kennt nicht 
die Mittel der List." Und er nahm einen Elefanten 
und lehrte ihn in einer Nacht die Verkehrtheit. Er 
lehrte ihn, wenn er ihm sagte: ,,Gehe vorwilrts", riick- 
warts zu gehen, wenn er ihm sagte: ,,Gehe rtlckwarts", 
vorwarts zu gehen, wenn er sagte: ,,Bleibe stehen", 
sich niederzulegen , wenn er ihm sagte: ,,Lege dich 
nieder", stehen zu bleiben, wenn er ihm sagte: „Lasse 
es liegen", etwas zu nehmen, und wenn er ihm sagte: 
„Nimm es", es liegen zu lassen. — Am nachsteiiTage be- 
stieg er diesen Elefanten und ritt in den Hof des Konigs. 
Auch sein Schiller hatte einen schdnen Elefanten be- 
stiegen. 

Eine grofie Menge Volkes hatte sich versammelt. 
Die beiden zeigten zuerst dieselben Kiinste. Dann aber 
lieB der Bodhisattva seinen Elefanten die Vei'kehrtheit 
zeigen. Nach dem Worte: „Gehe vorwarts" ging er 
rtlckwarts, auf das Wort: „Gehe zurilck" lief er nach 
vorne, auf das Woi't: „Bleibe stehen" legte er sich 
nieder, auf das Wort: „Lege dich nieder" blieb er 
stehen, auf das Wort: „Nimm es“ legte er es nieder. 
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auf das Woit: „Lege es hin“, nahm er es. Da rief 
die ganze Volksmenge: „Holla, du spitzbUbischer Schuler, 
mache mit deinem Lehrer kein Geschrei! Du kennst 
niclit deine Beschranktheit; du hast dir eingebildet, du 
wissest das Gleiche wie dein Meister.“ Und sie be- 
warfen ihn mit Erdklurapen und mit Priigeln und 
tbteten ihn auf der Stelle. 

Darauf stieg auch derBodhisattva von seineniElefanten 
herab, ging zum Konig hin und sagte: ,,0 Grofikdnig, 
man lernt die Kunst zu seinem Nutzen; fOr manchen 
aber bringt die erlernte Kunst Unheil wie ein schlecht 
gemachter Schuh“. Und nach diesen Worten sprach 
er folgendes Strophenpaar: 

„Wie die ftir einen Mann gekauften Schuhe 
statt Vorteil, wie sie sollten, Unheil bringen, 
die Sohlen drticken, wie von Glut verbrannt, 
und so die Ftifie dieses Manns zerstbren; 

so wird ein niedriger, unedler Mensch, 
der euch sein Wissen, seine Kunst verdankt, 
dich^) selbst verderben um des Wissens willen; 
daher vergleicht man ihn dem schlechten Schuh.“ 

Darilber befriedigt, erwies der Konig dem Bodhi- 
sattva groBe Ehre. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Schuler Devadatta, der Lehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzkhlung von dem Schuh. 


1) Der Kommentator halt das „tam“ des Verses fiir gleich- 
bedeutend mit „attanain'‘==sich; doch dflrfte dies, wie auch Rouse 
bemerkt, schwerlich stimmen. Der Sinn der Strophe ist nicht 
recht klar. 
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232. Die Erzahlung von dem Lantenstab. 

,,Von dir nur ist erdacht die Sache.‘‘ Dies erzsihlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf ein junges Madchen. Dieses namlich, die Tochter des 
Grofikaufmanns von Benares, sah, wie in ihrem Hause 
einem Stierkonig Ehre erwiesen wurde. Daher fragte sie 
ihre Amine: „Mutter, wer ist dies, dem soviel Ehrung zu- 
teil wird?“ Diese antwortete: „Es ist der Stierkonig, meine 
Tochter.“ — Ein andermal sah sie eines Tages, als sie 
auf ihrem Seller stand und auf‘ die Strafie hinabschaute, 
einen Buckligen und sie dachte bei sich: ,,Unter den 
Rindern hat der Anftihrer auf dem Riicken einen Hecker.^) 
Auch der Anfuhrer der Menschen miifi einen solchen haben. 
Dieser wird unter den Menschen der hervorragendste 
Mann sein; es kommt mir zu, dessen Dienerin zii werden.“ 
Sie schickte eine Sklavin zu ihm und hiefi ihm sagen: 
,,Die Tochter des Grofikaufmanns wvinscht dich zu be- 
gleiten; begib dich an den und den Ort und warte da- 
selbst.“ Darauf nahm sie ein Biindel mit Kostbarkeiten 
mit sich, stieg in einem unkenntlich machenden Gewande 
vom Palaste herab und entfloh mit jenem. 

Zu einer anderen Zeit aber wurde diese Tat in der 
Stadt und unter der Monchsgemeinde bekannt. In der 
Lehrhalle begannen die Monche folgendes Gesprach: 
„Freund, die Grofikaufmannstochter so und so ist mit einem 
Buckligen durchgegangen.^‘ Da kam der Meister und fragte: 
„Zu was fiir einer Unterhaltung, ihr M6nche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?^^ Als sie antworteten: „Zu 
der und der“, sprach er: ,,Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
liebt dies Madchen einen Buckligen, sondern auch friiher 
liebte sie einen solchen/‘ Nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Flecken in der Grofikauf- 
mannsfamilie seine Wiedergeburt Als er herange- 
wachsen war, wahlte er das Leben im Hause und bekam 
Sdhne und Tochter. Fur seinen Sohn wahlte er die 


Die indischen BtifFel haben einen Hocker. 
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Tochter des Grofikaufmanns von Benares zur Frau und 
bestimmte den Tag der Hochzeit. 

AIs nun die Grofikaufmannstochter sah, wie in 
ihrem Hause dem Stiere grofie Ehrung zuteil wurde, 
fragte sie ihre Amme; „Wer ist denn dies?" Sie be- 
kam zur Antwort: „Ein Stier." Da sah sie auf der 
Strafie einen Buckligen daherkommen und dachte; „Dies 
wird der hervorragendste unter den Menschen sein." 
Sie nahm ein Biindel mit Kostbarkeiten mit und ent- 
floh mit ihm. 

Der Bodhisattva aber begab sich, um die Tochter 
des Grofikaufmanns in sein Haus zu holen, mit grofiem 
Gefolge nach Benares und schlug denselben Weg ein. 
Jene beiden gingen die ganze Nacht hindurch ihres 
Weges weiter. Der Bucklige aber litt die ganze Nacht 
hindurch unter der Kalte und zur Zeit des Sonnenauf- 
gangs regte sich in seinem Leibe der Durchfall, so dafi 
er grofie Schmerzen litt. Er ging vom Wege ab und 
legte sich, vom Schmerz ilberwaltigt, zusammengekrummt 
wie ein Lautenstab nieder; die Tochter des Grofikauf- 
manns aber setzte sich zu seinen Filfien. 

AIs nun der Bodhisattva die Grofikaufmannstochter 
zu den Fiifien des Buckligen sitzen sah, erkannte er 
sie, ging zu ihr hin und sprach, mit der Grofikaufmanns- 
tochter redend, folgende erste Strophe: 

„Von dir nur ist erdacht die Sache; 
dies ist ein Tor und nicht ein FUrst. 

Du darfst nicht mit dem Buckligen, 
dem Niedrigen zusammengehn." 

AIs die Grofikaufmannstochter diese seine Worte 
vernahm, sprach sie folgende zweite Strophe: 

„Ich hielt ihn fur den hSchsten Menschen 
und liebte drum den Buckligen; 

Dutoit, Jatakam. II. 


17 
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jetzt liegt gekrQmmt er da und gleicht 
der Laute, der die Saiten rissen.“ 

Der Bodhisattva erfuhr, dafi sie in unkenntlich 
machender Kleidung ihr Haus verlassen habe^); darauf 
liefi er sie sich waschen, schintickte sie, liefi sie auf 
seinen Wagen steigen und begab sich nach hause zurUck. 

Nachdera der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgendeii Worten: 

,,Die damalige Groflkaufmannstochter war dieselbe wie 
die jetzige, der Grofikauf maim von Benares aber war ich.“ -) 
Ende der Erzahlung von deni Lau tens tab. 


235. Die Erzahlung von der Harpune. 

^^Wohin du gem willst, dahin gelie." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen unzufriedenen Monch. Als dieser namlich in die 
Lehrhalle gebracht und vom Meister gefragt wurde; „Ist 
es wahr, o MOnch, dafi du unzufrieden bist?“ antwortete 
er: „Es ist wahr.“ Der Meister fragte weiter: ,,Wodurch 
bist du unzufrieden geworden?“ Er antwortete: „Durch 
die Lust an sinnlichem Vergnugen.“^) Darauf sprach zu 
ihm der Meister: „Die sinnlichen Vergniigungen gleichen 
einem mit Widerhaken versehenen Speere, wenn sie ein- 
mal im Herzen Aufnahme gefunden haben; sie bringen 
den Tod, wie die eingedrungene Harpune dem Krokodil.‘‘ 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Ehedem regierte der Bodhisattva zu Benares in Ge- 
rechtigkeit. Eines Tages begab er sich nach seinem 
Parke und gelangte an das Ufer eines Lotosteiches. Da 


Man wufite also bei ihr zu hause noch nichts davon; folg- 
lich war ihr guter Ruf gerettet. 

Dies stimmt nicht mit dem ersten Satze des Jataka (iberein. 
Gemeint sind die Vergniigungen der ftinf Sinne iiberhaupt, 
nicht speziell die im Deutschen als sinnlich bezeichneten. 
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filhrten Leute, die des Tanzes, des Gesanges u. dgl. 
kundig waren, ihre Tanze und Gesange auf. Die Fische 
und Schildkroten im Lotosteiche versammelten sich aus 
Begierde nach dem Klange der Lieder und gingen mit 
dem Konigd) Als der KOnig die Menge der Fische 
sail, die dem Stamm einer Facherpalme an Ausdehnung 
gleichkam, fragte er seine Minister: „Warum gehen 
diese Fische immer mit mir herum?" Die Minister er- 
widerten: „Sie wollen dem Kdnige ihre Aufwartung 
machen." Der Konig war befriedigt dariiber, dafi die 
Fische ihm ihre Aufwartung machten, und liefi ihnen 
daher bestandig Futter vorwerfen. Taglich wurde fiir 
sie ein Ammana^) Reis gekocht. 

Zur Zeit des Mahles nun kamen einige Fische, 
einige kamen nicht, so dafi das Futter zugrunde ging. 
Man teilte dies dem Kdnige mit. Der Kdnig sprach: 
„Von jetzt schlagt zur Zeit des Mahls die Trommel 
und spendet das Futter, wenn sich die Fische infolge 
des Trommelzeichens versammelt haben." — Von da 
an liefi der Koch die Trommel schlagen und gab dann 
den versammelten Fischen das Futter. Auf das Zeichen 
der Trommel aber versammelten sie sich und verzehr- 
ten es. 

Wenn sie sich aber versammelt hatten und ihr 
Futter verzehrten, kam ein Krokodil herbei und frafi 
die Fische. Der Koch meldete dies dem Kdnige. Als 
der Kdnig dies vernahm, sagte er; „Wenn das Kro- 
kodil die Fische frifit, so triff es mit einer Harpune 
und erlege es!“ Jener erwiderte: „Gut.“ Und er ging 
hin, stellte sich auf ein Schiff und traf das Krokodil, 
als es herbeikam um die Fische zu fressen, mit der 

D. h. wohin sich der KQnig am Ufer begab, dahin tolgten 
sie im Wasser nach. 

=) Vgl. Band I, S. 523, Anm. 2. 


17 * 
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Harpune. Sie drang in seinen Rtlcken ein. Von Schmerz 
iiberwaltigt, nahm es die Harpune mit imd entfloh. — 
Als der Koch bemerkte, dafi es getroffen war, sprach 
er, das Krokodil anredend, folgende Strophe: 

„Wohin du gerne wiinschest, dahin gehe; 
in deinen Rhcken traf dich die Harpune. 

Den Tod hast du gefunden, da du gierig 

beim Schall der Trommel hast verfolgt die Fische/' 

Als aber das Krokodil nach seiner Wohnung ge~ 
kommen war, starb es. 

Nachdeni der Meister dies Ereignis geschildert, spi'ach 
er, der vollig Erleuchtete, folgende zweite Strophe: 

,,So geht es dem, der in der Welt Befleckung 
sich sturzt imd seinen Sinn darein verstrickt; 
in der Verti'auten Mitte mufi er sterben, 
dem Krokodil gleich, das den Fischen folgte.“ 

Nachdem der Meister so diese Unterweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten verkundigt liatte, verb and er 
das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkun- 
digung der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene 
Mdnch zur Frucht der Bekehrung): ,,Damals war ich der 
KQnig von Benares.^ 

Ende der Erzahlung von der Harpune. 


254. Die Erzahlung von Asitabhu. 

jjDurcli dich ist dieses jetzt geschehen/! Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf eine junge Edie. Zu Savatthi namlich war in einer 
Familie, die den beiden ersten Schulern aufwartete, ein 
sehr schones und i*eizendes M2.dchen. Als sie heram 
gewachsen war, verheiratete sie sich in eine Familie von 
gleicher Kaste. Ihr Gatte aber achtete sie fiir nichts und 
hatte sein Herz best^ndig anderswo. — Sie kummerte sich 
nicht urn seine Lieblosigkeit gegen sie; vielmehr lud sie 
die beiden ersten Schuler ein und spendete ihnen ein grofies 
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Almosen. AIs sie daiin von ihnen die Lehre hdrte, ge- 
langte sie zur Frucht der Bekehrung. 

AIs sie nun von da an im Gliick des Weges^) und im 
Gliicke der Frucht 2) dahinlebte, dachte sie beisich: ,,Mein 
Gatte begehrt mich nicht; ich babe kein Verlangen mehr 
im Hause zu wohnen. Ich will die Welt verlassen/^ Sie 
verabschiedete sich von ihren Eltern, wurde Nonne und 
gelangte zur Heiligkeit. 

Diese ihre Handlungsweise wurde uiiter den Mdnchen 
bekannt. Fines Tages begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: ,, Freund, die Tochter von der 
und der Familie ist auf ihr Heil bedacht. AIs sie merkte, 
dafi ihr Gatte sie nicht liebe, horte sie bei den ersten 
Schiilern die Lehre und gelangte dadurch zur Frucht der 
Bekehrung. Darauf verabschiedete sie sich von ihren 
Eltern, wurde Nonne und gelangte zur Heiligkeit. So auf 
ihr Heil bedacht war diese junge Edle, Freund/‘ Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr 
Mdnche, habt ihr euch jetzt Mer niedergelassen?‘‘ AIs sie 
antworteten: ,,Zu der und der,“ sprach er: ,, Nicht nur 
jetzt, ihr Monche, suchte diese Tochter aus edler Familie 
ihr Heil, sondern auch fruher schon war sie auf ihr Heil 
bedacht. “ Und nach diesen Worten erz^hlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, be- 
tatigte der Bodhisattva die Weltflucht der Weisen. Er 
erlangte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten 
und nahm im Himalayagebirge seinen Aufenthalt. 

Damals nun bemerkte der Konig von Benares die 
Menge der Anh^nger seines eigenen Sohnes, des Prinzen 
Brahmadatta; er bekam Angst vor ihm und trieb seinen 
Sohn aus seinem Reiche in die Verbannung. Dieser 
nahm seine Gemahlin, Asitabhu mit Namen, mit sich 
und zog nach dem Himalaya, wo er sich von Fischen, 
Fleisch und Waldfruchten nahrte und in einer Laub- 
hutte seine Wohnung aufschlug. 

Namlich des Weges zur Heiligkeit, dessen ersten Teil sie 
betreten hatte. 

-) Gemeint ist die Frucht des Zustandes der Bekehrung. 
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Einmal sah er eine Nymphe. Verliebten Herzens 
dachte er ; „Diese werde ich zu meinerGemahlin machen 
und ohne auf Asitabhu Riicksicht zu nehmen, folgte er 
ihrer Spur. Als nun seine Gattin sah, wie er der 
Nymphe nachfolgte, dachte sie: „Dieser foigt der 
Nymphe nach, ohne auf mich Riicksicht zu nehmen." 
Sie verier die Lust an ihm und ging zum Bodhisattva 
hin, den sie ehrfurchtsvoll begrilfite. Sie lieB sich von 
ihm die Mittel zur Herbeifiihi-ung der Ekstase mitteilen. 
Als sie diese Mittel anwandte^), erlangte sie die Er- 
kenntnisse und die Vollkommenheiten. Darauf grtifite 
sie den Bodhisattva, kehrte zurtlck und blieb an der 
Tiir ihrer Laubhutte stehen. 

Brahmadatta war inzwischen herumgewandelt, in- 
dem er der Nymphe folgte. Als er den Weg nicht 
land, den sie gegangen, hdrte sein Verlangen auf und 
er ging wieder nach seiner Laubhtitte hin. Da Asi- 
tabhtl ihn kommen sah, erhob sie sich in die Liifte-) 
und sagte, an der edelsteinfarbenen Himmelsflache 
stehend: „Du Sohn eines Edlen, durch dich habe ich 
dies Glhck der Ekstase erlangt." Und sie sprach fol- 
gende erste Strophe: 

„Durch dich ist dieses jetzt geschehen, 
dafi ich die Lieb’ zu dir verlor; 
sie ist nicht wieder herzustellen 
gleich sagzerschnitt’nem Elfenbein." 

Nachdem sie so gesprochen, flog sie unter seinen 
Augen in die Hohe und begab sich anderswohin. 

Als sie aber weg war, sprach ihr Gatte klagend 
folgende zweite Strophe: 

0 Wertlich „als sie das Mittel betrachtete". Das erste Mittel 
besteht ja im Anstarren eines bestimmten Gegenstandes. 

’) Die Fahigkeit in der Luft zu wandeln ist eine Folge der 
Ekstase. , 
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„Wenn stets man etwas andres wilnscht, 
wenn zu sehr man der Gier verfallt, 
dann wird man so vom Gltlck verlassen 
wie ich jetzt von Asitabhu." 

Nachdem jener durch diese Strophe seiner Klage 
Ausdruck gegeben, verweilte er einsam im Walde; 
nach dem Tode seines Vaters aber ging er hin und 
nahm sein Reich in Besitz. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
waren der Konigssohn und die KOnigstochter diese beiden 
Leute; der Asket aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Asitabhu. 


235. Die Erzahlung von Vacchanakha.^) 

„Schon ist ein Haus, Vacchanakha." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den Malla^) Roja. Dieser, ein Laienfreimd des ehr- 
wurdigen Ananda, schickte namlich eines Tages dem Thera 
eine Botschaft, er solle kommen. Der Thera bat den 
Meister um Erlaubnis und ging hin. Nachdem jener dem 
Thera Speise von verschiedenartigem , hdchstem Wohl- 
geschmack vorgesetzt hatte, setzte er sich ihm zur Seite 
und begann mit dem Thera eine liebenswiirdige Unter- 
haltung. Dabei lud er den Thera zum Leben als Laie und 
zum Genusse der sinnlichen Vergnugungen^) ein, indem er 
sprach: „Herr Ananda, in meinem Hause ist viel Kost- 
bares an Belebtem und Unbelebtem. Dies teile ich in zwei 
Halften und gebe dir die eine. Komm, wir wollen beide 
dies Haus bewohnen." 

Der Thera aber setzte ihm den Nachteil auseinander, 
der in den Liisten liege; dann erhob er sich von seinem 


Dies ist der erst ziemlich spat in der Erzahlung genannte 
Name des Bodhisattva; er bedeutet „Kalbemagei". 

“) Uber dies kriegerische Volk vgl. Band I, S. 38, Anm. 3. 
Vgl. oben S. 258, Anm. 3. 
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Sitze und giiig in das Kloster zuruck, Hier antwortete er 
auf die Frage des Meisters, ob ei‘ den Malla Roja besucht 
babe: „Ja, Herr," und sagte auf seine weitere Frage, M'as 
er diesem erzahlt babe, folgendes; „Herr, Roja lud mich 
ein im Hause zu wohnen; ich aber setzte ihm den Nach- 
teil auseinander, der im hauslichen Leben und in den sinn- 
liclien Vergndgungen liege.“ Darauf sprach der Meister: 
,,Nicht nur jetzt, Ananda, hat der Malla Roja Weltfliicht- 
linge zum Wohnen im Hause eingeladen, sondem auch 
fi'uher schon lud er sie dazu ein," Und nach diesen Wor- 
ten erzahlte er auf seine Bitte folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Marktflecken in einer Brah- 
manenfamilie seine Wiedergeburt. Nachdem er heran- 
gewachsen war, betatigte er die Weltflucht der Weisen. 
Als er lange im Himalaya geweilt, begab er sich ein- 
mal, um sich mit Salz und Saui'em zu versehen, nach 
Benares. Er blieb im Parke des Konigs und ging am 
nachsten Tage nach Benares hinein. — Der Grofikauf- 
mann von Benares aber empfand Freude uber seine 
Art des Umherwandelns. Er fOhrte ihn in sein Haus, 
speiste ihn und liefi sich von ihm die Zustimmung 
geben, dafi er in seinem Parke wohnen wolle. Darauf 
liefi er ihn in seinem Parke wohnen und trug Sorge 
ftlr ihn. 

Sie wurden mit Liebe zu einander erfullt. Eines 
Tages nun dachte der Grofikaufmann von Benares in- 
folge seiner Liebe und Anhanglichkeil zum Bodhisattva 
bei sich; „Die Weltflucht ist ein Ungliick. Ich werde 
meinen Freund, den Weltfliichtling Vacchanakha, seine 
Weltflucht aufgeben lassen, mein ganzes Verinogen in 
zwei Teile teilen und ihm den einen geben. So werden 
wir zwei in Eintracht miteinander wohnen." Als eines 
Tages das Mahl beendet war, begann er mit ihm eine 
liebevolle Unterhaltung und sagte: „Herr Vacchanakha, 
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die Weltflucht ist doch ein Ungltick; gliicklicli ist das 
Leben im Hause. Komm, wir wollen eintrachtig bei- 
sammen leben und uns der sinnlichen Vergntigungen 
erfreuen." Und er sprach folgende Strophe: 

„SchOn ist ein Haus, Vacchanakha, 
das voll von Gold und voll von Speise; 
bier konnt Ihr essen, kOnnt Ihr trinken 
und ruhen ohne Anstrengung. “ 

Als ihn der Bodhisattva hPrte, erwiderte er: „0 
Grofikaufmann, da du dies nicht verstehst und begierig 
bist nach den Vergntigungen der Sinne, hast du den 
Vorzug des hauslichen Lebens und den Nachteil der 
Weltflucht geschildert. Jetzt werde ich dir den Nach- 
teil des hauslichen Lebens auseinandersetzen ; h5re jetzt 
zu!" Und er sprach folgende zweite Strophe: 

„Es gibt kein Haus, das standig ware, 
kein Haus, wo nicht die Liige herrschte, 
kein Haus, das Strafe nicht verdiente, 
weil es die anderen betrogen. 

Wie soil ich eingehn in das Haus, 

das voll von Trug und von Vernichtung?" 

Nachdem so das grofie Wesen den Nachteil des 
hauslichen Lebens auseinandergesetzt, kehrte es in den 
Park zuruck. 

Nachdem der Meister diese Lehruiiterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der Grofikaufmann von Benai’es der Malla 
Roja, der Bettelmonch Vacchanakha aber war ich.“ 

Ende der Erzhhlung von Vacchanakha. 
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236. Die Erzahlting von dem Kranich. 

„Gar edel, traun, ist dieser Vogel." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, init Beziehung 
auf einen Betriiger. Als dieser nanilich vor den Meister 
gebracht wurde und ihm vor die Augen kam, sprach der 
Meister: ,,Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern auch 

frilher schon war dieser ein Betrtlger." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodliisatta ein Fisch in einein Teiche im Hinialaya- 
Gebirge und wohnte dort mit grofiem Gefolge. Ein 
Kranich aber dachte: „Ich will die Fische fressen." Er 
stellte sich an einem Orte nahe dem Teiche auf mit 
herabgesenktem Kopfe und ausgebreiteten Fltigeln, in- 
dem er ganz versunken die Fische anschaute; so war- 
tete er, bis sie ermtidet wiirden. 

In diesem Augenblicke kam der Bodhisattva, der 
von einer Fischeschar umgeben sich Futter suchte, an 
diese SteUe. Als die Schar der Fische den Kranich 
bemerkte, sprach en sie folgende erste Strophe: 

„Gar edel, traun, ist dieser Vogel; 
wie Lotos glSnzt des Frommen^) Leib. 

Die Fltigel sind zur Ruh’ gekommen 
und langsam sinkt er in Ekstase." 

Der Bodhisattva betrachtete ihn und sprach dann 
folgende zweite Strophe: 

„Ihr wifit nicht, was sein wahres Wesen; 
ihr lobt ihn, weil ihr ihn nicht kennt. 

') Das Wort „dijo'‘, eigentlich „der zweimal Geborene", be- 
deutet sowohl „Vogel“ als auch „der Brahmane, der Fromme"; 
ersteres deshalb, weil der Vogel zweimal geboren wird, namHch 
im Ei und aus dem Ei. Hier scheint aber doch die zweite Be- 
deutung beabsichtigt zu sein. 
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Der Fromme da will uns nichts Gutes: 
darum bewegt sich nicht der Vogel." 

Nachdem er so gesprochen, machte die Fischeschar 
das Wasser unriihig und bewog dadurch den Kranich 
zur Finch t. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Kranich derBetriiger, der Fischk&nig aberwar ich.“ 
Ende der Erzahlung von dem Kranich. 


237. Die Erzahlimg von Saketa. 

,,Was ist, Erhabner, wohl der Grund.‘^ Dies erzahlte 
der Meister, da er in der Nahe von Saketa verweilte, mit 
Beziehung auf den Brahmanen Saketa. Die Begebenheit, 
sowohl die aus der Vergangenheit wie die aus der Gegen- 
wart, ist schon oben im ersten Buche erzahlt.^) 

Als aber der Vollendete in das Kloster zurtick- 
gekehrt war, fragte ein Monch: „Wie entsteht eine 
solche Liebe, Herr?" und sprach folgende erste Strophe: 

„Was ist, Erhabner, wohl der Grund, 
dafi bei so manchem Mann hienieden 
das Herz so sehr von Liebe brennt 
und voll Anhtoglichkeit sein Sinn?" 

Der Meister aber erklarte ihnen die Ursache der Liebe 
und sprach folgende zweite Strophe^): 

„Durch friiheres Zusammensein, 
durch Wohltat in der Gegenwart: 
so wird hervorgebracht die Liebe, 
wie Lotos in dem Wasser wachst^* 


Namlich im 68. Jataka; Ubersetzt Band I, S. 283— 285, Hier 
hat iibrigens der Brahman e nicht den Namen Saketa. 

®) Diese entspricht in ihrem Sinne der Strophe des 68. Jataka, 
gehdrt aber doch zur Erzahlung aus der Gegenwart. 
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Nachdem dev Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worteii: 
jjDamals waren der Brahmane und die Brahinanin diese 
selbeu beideii Leute, der Sohn aber war ich/‘ 

Ende der Erzihlmig von Saketa. 


238. Die Erzahlung von dem einen 
Worte. 

,,Ach bitte, uur ein einz’ges Wort.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Gutsbesitzer. — Zu Savatthi namlich wohnte ein 
Gutsbesitzer. Eiiies Tages nun stellte sein Sohn, der auf 
seinem Schofie safi, an ihn die Fi-age nach dem Tore des 
Heiles.^) Jener daclite: ,, Diese Frage gehort zum Bereiche 
des Buddha; kein andrer wird imstande sein sie zu beant- 
worten/* Und er begab sich mit seinem Sohne nach dem 
Jetavana. Hier begriifite er den Meister und sagte darauf: 
^,Herr, dieser mein Sohn hat, wahrend er auf meinem 
Schofie safi, an mich die Frage nach dem Tore des Heiles 
gestellt. Da ich dies nicht verstehe, bin ich hierher ge- 
kommen. Beantwortet, Herr, diese Frage!‘* Der Meister 
erwiderte: ,, Nicht nur jetzt, o Laienbruder, ist dieser 
Knabe auf sein Fleil bedacht, sondern auch friiher schon 
war er auf sein Heil bedacht und stellte an Weise diese 
Frage. Auch in der Vorzeit beantworteten Weise diese 
Frage; aber infolge des Schwindens der Erinnerung an 
die frUheren Existenzen weifi er es nicht mehr.“ Nagh 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Grofikaufmannsfamilie seine 
Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, bekam er 
nach dem Tode seines Vaters die Grofikaufmannsstelle. 
— Einmal nun fragte ihn sein junger Sohn, der ihm 
auf dem Schofie safi: „Vater, sagt mir etwas, das nur 


Vgl dazu das 84. Jataka; iibersetzt Band I, S. 364—365, 
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aus einem einzigen Worte besteht und mancherlei 
Nutzen in sich fafit!" Und er sprach folgende erste 
Strophe : 

„Ach bitte, nm- ein einz’ges Wort, 
das vielen Nutzen in sich schliefit, 
das sag’ mir, Vater, das vereinigt, 
wodurch ich Heil mir kann erwerben." 

Sein Vater aber sprach, ihm antwortend, folgende 
zweite Strophe: 

„Klug’ ist, mein Sohn, das eine Wort, 
das vielen Nutzen in sich birgt; 
wenn dies mit Tugend ist verbunden 
und auch Geduld noch in sich schliefit, 
reicht’s hin die Freunde zu begliicken, 
die Feinde aber zu verderben." 

So beantwortete der Bodhisattva die Frage seines 
Sohnes. Dieser erwarb sich in der von seinem Vater 
angegebenen Art das Heil und gelangte dann an den 
Ort seiner Verdienste. 

Nachdein der Meister diese Lehruntei'weisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkttndet hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kiindigung der Wahrheiten aber gelangten Vater und Sohn 
zur Frucht der Bekehrung): „Dainals war der Sohn der- 
selbe wie jetzt, der Grofikaufmann von Benares aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem einen Wort. 


239. Die Erzahlung von dem grunen 
Frosch. 

jjMich, die ich eine Schlange bin.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er ini Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
Ajatasattu. ^ — Der Vater des Konigs von Kosala namlich, 
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Mahakosala mit Namen, hatte deni Konig Bimbisrira •^) seine 
Tochter zur Frau gegeben imd iiir dabei als Badegeld eiii 
Dorf ill Kasi geschenkt. Als nun Ajatasattu die Ermordung 
seines Vaters vollfiihrt hatte-), starb jene nicht lange da- 
nach aus Liebe zum Konige. Da aber Ajatasattus Mutter 
gestorben war, nalim der Konig von Kosala jenes Dorf 
wieder in Besitz und kampfte mit Ajatasattu, da er dachte: 
„Jenem Rauber, der seinen Vater getbtet, werde ich das 
meiner Familie gehorige Dorf nicht geben/' 

Manchmal nun gehorte dem Oheim der Sieg, manch- 
mal dem NefFen. Wenn aber Ajatasattu gesiegt hatte, lieB 
er auf seinem Wagen eine Fahne ausstecken und zog mit 
grofiem Gefolge in die Stadt; wenn er jedoch besiegt war, 
so kehrte er voll Mifimut zuriick, ohne jemanden etwas 
davon wissen zu lassen. — Eines Tages begannen die 
Monche in der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, 
wenn Ajatasattu seinen Oheim besiegt hat, so freut er sich; 
wenn er aber eine Niederlage erlitten, so ist er voll MiB- 
mutd^ Da kam der Meister und fragte: ,,Zu welcher Unter- 
haltung, ihr Mbnche, habt ihr each jetzt liier nieder- 
gelassen?^^ Als sie antworteten: „Zu der und der,“ sprach 
er: „Nicht nur jetzt, sondern auch fruher schoii freute sich 
dieser, wenn er gesiegt hatte; wenn er aber besiegt wurde, 
ward er mit Mifimut erfullt,'" Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
derBodhisattva seine Wiedergeburt als ein dunkelgruner 
Frosch. — Damals stellten die Menschen in den Hchlen 
des Flusses und ahniichen Orten allenthalben trichter- 
fdrmige Kdrbe auf, um damit Fische zu fangen. In 
einen solchen trichterf5rmigen Korb kamen viele Fische 
hinein. Eine Wasserschlange aber, die Fische verzehrte, 
gelangte auch in diesen Korb, Da taten sich viele 
Fische zusammen und bissen sie, dafi sie ganz voll 
Blut wurde. Als sie keinen Ort gewahrte, der ihr Zu- 
flucht bieten konnte, schldpfte sie, von Todesfurcht er- 

Der berahmte Conner Buddhas und Kdnig von Magadha; 
vgl. „Leben des Buddha‘S, S. 29 u. 5. 

Die altere Tradition weifi nur von einem mifilungenen 
Mordversuch; vgl. „Leben des Buddha^b S. 171. 
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fafit, oben an dem Trichterkorbe heraus und sank, von 
Schnierz gepeinigt, am Rande des Wassers nieder. In 
diesem Augenblick sprang jener grilne Frosch auf und 
legte sich oben an die Offnung des Trichterkorbes. Da 
die Schlange keine Gerichtsstatte fand und den Frosch 
dort liegen sah, fragte sie ihn: „Lieber grdner Frosch, 
geMlt dir die Handlungsweise dieser Fische?“ Und sie 
sprach folgende erste Strophe: 

„Mich, die ich eine Schlange bin 
und in den Trichterkorb geriet, 
gefallt dir dies, du griiner Frosch, 
dafi mich die Fische so gebissen?" 

Aber der grilne Frosch entgegnete ihr: „Ja, dies 
gefallt mir. Wenn du die Fische beifit, die in dein 
Bereich kommen, so beifien auch dich die Fische, wenn 
du in ihr Bereich gekommen. Es gibt namlich niemand, 
der in seinem eigenen Bereich, an seiner eigenen Nah- 
rungsstelle nicht stark ware." Und er sprach folgende 
zweite Strophe: 

„Ein jeder ist nur dort der Herr, 
soweit sich sein Bereich erstreckt; 
doch dort, wo andere sind die Herren, 
wird er von ihnen tlberwunden. “ 

So entschied der Bodhisattva ihre Sache. 

Als aber die Schar der Fische merkte, dafi die 
Wasserschlange geschwacht war, kamen sie, um ihren 
Feind zu erlegen, aus der Oflfnung des Trichterkorbes 
hervor und brachten sie dortselbst urns Leben. Dann 
zogen sie fort. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war die Wasserschlange Ajatasattu, der dunkel- 
grune Frosch aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem grtinen Frosch. 
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240. Die ErzM,lilung von dem grofien 
Pidgala.^) 

„Die gauze Welt.*' Dies erzahlte der Meister, da er 
im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf Devadatta. Als 
namlich Devadatta iieun Monate nach seinem Mordversuch 
auf den Meister an dem Torerker des Jetavana in die Ei*de 
versunken war 2), waren die Bewohner von Savatthi und 
die Bewohner des ganzen Landes befriedigt und erfreut 
dariiber, dafi der Buddha -Feind Devadatta von der Erde 
verschlungen war und dafi der vollig Erleuchtete seinen 
Widersacher zu Boden geworfen habe.'^) Durch wiedex*- 
holtes Reden horten dies auch die samtlichen Bewohner 
des Jambu-Erdteils sowie die Damonen, die Geister^) und 
die Scharen der Gotter und waren ebenfalls befriedigt und 
erfreut daruber. 

Eines Tages nun begannen die M5nche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „ Freund, als Devadatta in die 
Erde versunken war, wurde viel Volks voll Freude dar- 
uber, dafi Devadatta, der Widersacher des Buddha, von 
der Erde verschlungen worden war," Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr Monche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteteii: 
,,Zu der und der," sprach er: ,,Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
ist infolge von Devadattas Tod viel Volks befriedigt und 
erfreut, sondern auch friiher schon war man daruber be- 
friedigt und lachte daruber." Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem fuhrte zu Benares ein Konig, der grofie 
Pihgala mit Namen, in Ungerechtigkeit und Unbilligkeit 
die Regierung. Infolge von Bevorzugung s) u. dgl, ver- 

Der Name bedeutet „der Rotgelbe", 

Davon weifi die altere Tradition nichts; vgl. „Leben des 
Buddha", S. 187. 

Rouse ilbersetzt unrichtig: „the adversary is slain, and the 
Master has become perfectly enlightened". 

In diesem Zusammenhang bedeutet „bhuta" nicht die leben- 
den Wesen, wie Rouse meint, sondern eine Art von HalbgOttern. 

"') Damit sind, wie dfter, die vier Arten des iiblen Verhaltens 
gemeint, namlich: Bevorzugung, Hafi, Verblendung und Furcht. 
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ubte er bose Taten. Durch Strafgelder, Abgaben, Ver- 
stummelungeni)undErpressungvon Kahapanas bedrtickte 
er das Volk wie Zuckerrohr in gezuckerter Milch. Er 
war roh, grausam und gewalttatig; nicht eine Spur von 
Mitleid hatte er gegen andere. Zu Hause war er auch 
gegen seine Frauen, seine Sohne und TOchter, gegen 
die Minister, Brahnianen, Hausvater usw. unlieb und 
unangenehm. Er war wie Schmutz, der in das Auge 
fallt, Oder wie Sand in einem Bissen Reisbrei oder wie 
ein Dorn, der die Ferse verwundet und in sie eindringt. 

Damals war der Bodhisattva als der Sohn des 
grofien Pingala wiedergeboren worden. Als nun der 
grofie Pingala lange Zeit regiert hatte , starb er. Nach- 
dem er gestorben war, waren alle Bewohner von Be- 
nares befriedigt und erfreut und sie lachten laut vor 
Freude. Sie verbrannten den Leichnam des grofien 
Pingala mit tausend Wagen voll Holz und loschten 
die Glut auf der Verbrennungsstatte mit manchen tau- 
send Krtlgen Wasser. Dann weihten sie den Bodhi- 
sattva zum Konige. Hocherfreut dartiber, dafi sie jetzt 
einen gerechten Konig erhalten batten, liefien sie in der 
Stadt die Festtrommel herumgehen^), schmilckten die 
Stadt durch Aussteckung von Fahnen und Flaggen und 
errichteten an jedem Tore einen Pavilion. In diesen 
Pavilions, deren Boden mit ausgestreuten Halmen und 
Blumen geziert war, setzten sie sich nieder und afien 
und tranken. 

Der Bodhisattva liefi sich in seinem geschmuckten 
Thronsaale inmitten des Thronsitzes unter dem aufge- 
spannten weifien Sonnenschirm nieder unter grofier 

Eine andre Bedeutung wird sich fttr jamgha in diesem Zu- 
samraenhang kaum ergeben kOnnen. 

2) D. h. sie liefien durch Trommelschiag verkiinden, dafi 

heute Festtag sei. 

Butoit, Jatakam. 11. 


18 
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Ehrung; die Minister sowie die Brahmanen, Hausvater, 
die Bewohner des Reiches, die TiirhtSter u. dgl. standen 
um den Konig herum. — Ein Turhtiter aber, der nicht 
weit da von stand, weinte und schluchzte.^) Als der 
Bodhisattva ihn sah, fragte er ihn: „Lieber Turhnter, 
nachdem mein Vater gestorben ist, feiern alle hoch- 
erfreut ein Fest, du aber stehst weinend da. War mein 
Vater gegen dich lieb und hold?" Und er sprach fol- 
gende erste Strophe: 

„Die ganze Welt wurde bedruckt durch Pihgala; 

nachdem er tot, bezeigen sie alle Freude. 

War er dir lieb, der mit den gelben Augen? 

Warum, TiirhOter, weinest du so sehr?" 

Als jener diese Worte vernahm, sagte er: „Ich 
weine nicht aus Kummer, well der grofie Pingala tot 
ist. Meinem Kopf ist dadurch Heil widerfahren. Wenn 
namlich der Konig Pihgala von seinem Palaste herab- 
stieg Oder zu ihm hinaufstieg, gab er mir jedesmal acht 
Faustschlage auf den Kopf, als ob er mit einem Schmiede- 
hammer zuschltige. Nachdem er nun in eine andre 
Welt gegangen, wird er ebenso, als wenn er mir die 
Faustschlage auf meinen Kopf geben wiirde, sie dem 
Haupte der Hollenwachter und des Yama®) versetzen. 
Dann kdnnten diese denken : ,Zu sehr belastigt er uns' 
und kSnnten ihn hierher zurtickfiihren und wieder los- 
lassen; dann wiirde er wieder mir Faustschlage auf 
das Haupt versetzen. Aus Furcht davor weine ich.“ 
Und indem er dies verkiindigte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 


Wfirtlich; er weinte beim Ein- und Ausatmen. j 

') Ahnlich wie Mara der Gott des Todes. Er tritt besonders j 

in der bekannten Savitrl-Episode auf. j 
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„Nicht war mir lieb der mit den gelben Augen, 
ich ftirchte mich vor seiner Wiederkehr; 
er kQnnte jetzt des Todes Konig plagen 
und dieser darum ihn zuriick uns bringen." 

Darauf sprach zu ihm der Bodhisattva: „Jener 
KSnig ist mit tausend Wagenladungen Holz verbrannt 
worden; seine Verbrennungsstatte wurde mit hunderten 
von Krtigen Wasser benetzt und auf alien Seiten ein- 
gegraben. Aufierdem kehren gewehnlich diejenigen, 
die in eine andre Welt gegangen, nicht mehr mit dem- 
selben Kdrper zuruck aufier durch die Macht der Wieder- 
geburt.^) Habe keine Furcht!" Und indem er jenen 
trostete, sprach er folgende Strophe: 

„Mit tausend Wagen Holz verbrannt, 
mit hundert Kriigen noch begossen, 
ganz umgegraben ward der Grund. 

Hab’ keine Furcht; er kehrt nicht wieder." 

Von da an bekam der Tiirhiiter den Atem wieder. 

Nachdem aber der Bodhisattva in Gerechtigkeit die 
Herrschaft geftihrt und gute Werke wie Almosengeben 
u. dgl. ausgetibt hatte, gelangte er an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war Pihgala Devadatta, der Sohn aber war ich." 

Elide der Erzahlung von dem grofien Pihgala. 


Es konnte auch heifien „weil er anderswohin gegangen ist". 
Allerdings ist die gewdhnliche Bedeutung von afmatra „ohne"; 
doch kdnnte es hier statt „annattha" stehen. 


18 * 
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241. Die Erzahlung von Sabbadatha.^) 

„Der Schakal, aufgeblaht von Stolz.^^ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf Devadatta. — Als Devadatta den Ajatasattu fur sich 
gewonnen hatte, konnte er doch iiicht das Andauern der 
ihm zuteil gewordenen Ehrung und Auszeichnung be- 
wirken. Seitdem sich namlich das Wunder bei der Los- 
lassung des Elefaiiten Nalagiri gezeigt^), horte fur jenen 
die Ehrung und Auszeichnung auf. — Eines Tages nun 
begannen die Monche in der Lehrhalle folgendes Gesprach: 
jjFreund, Devadatta hat, nachdem er zu Ehre und An- 
sehen gekommen, nicht ein Andauern desselben bewirken 
k5nnen." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Monche^ habt ihr euch jetzt hier ver- 
sammelt?^' Als sie antworteten: „Zu der und der^', sprach 
er: ,^Nicht nur jetzt, ihr Monche, hat Devadatta die ihm 
zuteil gewordene Ehrung und Auszeichnung zum Aufhc3ren 
gebracht, sondern auch friiher schon brachte er sie zum 
Aufhoren." Und nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit: 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Hauspri ester; in den drei Veden 
und den achtzehn Kllnsten "war er zur Vollendimg gelangt. 
Er kannte den sogenannten Erdbesieg-Zauberspruch ; 
Erdbesieg-Zauberspriich heifit ein auf Meditation be- 
ruhender Zauberspruch. 

Eines Tages nun dachte der Bodhisattva: „Ich will 
den Zauberspruch hersagen;" und er setzte sich in 
einem Hofraum auf einem breiten Steine nieder und 
sagte ihn her. Diesen Zauberspruch kann man namlich 
einem andern ohne bestimmte Zeremonien nicht lehren: 
darum sagte jener ihn an einem solchen Orte her. — 
Wahrend er ihn aber hersagte, horte ein Schakal, der 


b Auf Deutsch wCrtiich „Allzahn“; doch bedeutet der Name 
hier den Herrscher iiber alle Tiere. 

Vgl. yLeben des Buddha", S. 177 ff. 
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in einer Hohle lag, den Zauberspruch und machte ihn 
sich zu eigen; in einer friihern Existenz namlich war 
er ein Brahmane gewesen, der den Erdbesieg-Zauber- 
spruch auswendig kannte. 

Nachdem der Bodhisattva den Spruch hergesagt, 
stand er auf und sprach: „Furwahr, ich kenne diesen 
Zauberspruch auswendig." Da kam der Schakal aus 
seiner Hbhle heraus und lief davon niit den Worten; 
„ Holla, Brahmane, ich kann diesen Zauberspruch noch 
besser auswendig als du.“ Der Bodhisattva rief: „Dieser 
Schakal wird grofies Unheil anrichten; fangt ihn, fangt 
ihn," und verfolgte ihn eine Zeit lang; der Schakal 
aber entkam ihm und gelangte in den Wald. 

Er lief umher und bifi ein Schakalweibchen ein 
wenig in den Leib. Als es sagte: „Was, Herr?" fragte 
er; „Kennst du mich oder kennst du niich nicht?" Es 
gestand zu: „Ich kenne dich nicht." Darauf sagte er 
den Erdbesieg-Zauberspruch her, verkiindete vielen tau- 
send Schakalen seine Befehle und machte auch die Ele- 
fanten, Pferde, Lowen, Tiger, Eber, Gazellen und die 
tlbrigen Tiere sich untertan. Nachdem er dies getan, 
wurde er der Kbnig Sabbadafha und machte ein Schakal- 
weibchen zu seiner ersten Gemahlin. Auf dem Rticken 
zweier Elefanten stand ein Lbwe und auf dem Rticken 
des Lbwen liefi sich der SchakalkSnig Sabbadatha 
nieder mit dem Schakalweibchen, seiner ersten Ge- 
mahlin. Grofi war die Ehrung. 

Durch seine grofie Ehrung aber wurde er berauscht; 
von Stolz erfQllt dachte er: „Ich will das Konigreich 
Benares erobern" und zog an einen Ort, der nicht weit 
von Benares entfernt war, umgeben von alien Vier- 


1) Eine andre Handschrift hat die Lesart „ama janami"; auf 
deutsch „Ja, ich kenne dich^'. 
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fiifilern. Sein Gefolge erstreckte sich zwolf Yoianas 
weit. Als er nun nahe von Benares war, schickte er dem 
KOnige die Botschaft, er solle ihm sein Reich tibergeben 
Oder mit ihm kMmpfen. — Von Furcht erfilllt schlossen 
die Bewohner von Benares die Tore und stellten sich 
dorthin. Der Bodhisattva aber ging zum KCnige hin 
und sprach; „Ftirchte dich nicht, o GrofikOnig. Der 
Kampf mit dem Schakal Sabbadatha kommt mir zu; 
aufier mir ist namlich keiner imstande mit ihm zu 
kampf en.“ 

Nachdem er so den KOnig und die Stadtbewohner 
getrbstet, dachte er: „Was wird Sabbadatha tun, um 
dies Reich zu erobern? Ich will ihn fragen." Und er 
bestieg einen Torturm und fragte: „Sabbadatha, was 
willst du txin, dafi du dies Reich eroberst?" Dieser 
antwortete; „Ich werde das Lhwengeschrei ausstofien 
lassen, viel Volks durch diesen Ton erschrecken und 
dadurch dieStadt einnehmen." Der Bodhisattva merkte: 
„So ist es;" er stieg von dem Warttum herab und lieh 
tiberall durch Trommelschlag verkiinden; „Alle Ein- 
wohner der zw6lf Yojanas im Umkreise messenden 
Stadt Benares sollen ihre Ohrldcher mit Bohnenmehl 
vollschmieren." AUe Leute, die die Verktindigung durch 
die Trommel vernahmen, verstopften alien Vierfufilern 
von der Katze angefangen und sich selbst die Ohr- 
locher mit Bohnenmehl , dafi sie den Laut eines andern 
nicht hOren konnten. 

Darauf stieg der Bodhisattva abermals auf den 
Warttum und rief: „Sabbadatha!'‘ „Was willst du, 
Brahmane?" „Was willst du tun, dafi du dieses Reich 
einnimmst?" „Ich werde das LOwengebriill ausstofien 
lassen, dadurch die Menschen erschrecken, sie toten und 
so die Stadt einnehmen." Der Bodhisattva erwiderte; 
„Du wirst nicht imstande sein das LCwengebrtill aus- 
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stofien zu lassen ; denn die edelgeborenen Mahnenl5wen- 
kOnige mit ihren roten Tatzen und Fiifien werden den 
Befehl eines solchen alten Schakals nicht ausftihren." 
Von Stolz aufgeblaht entgegnete der Schakal: „Die 
anderen Lowen sollen jetzt aus dem Spiel bleiben; nur 
den, auf dessen Rdcken ich sitze, werde ich sein Ge- 
brtill ausstofien lassen." „Bringe ihn also zum Brtillen, 
wenn du kannst." 

Darauf gab der Schakal dem L5wen, auf dem er 
sa6, mit seinem Fufie das Zeichen, er solle brtillen. 
Der Lswe drtickte sein Maul auf die Stirngeschwulst 
des Elefanten und stiefi dreimal das unnachahmliche 
Lowengebrull aus. Von Schrecken erfafit schleuderten 
die Elefanten den Schakal sich vor die Ftifie, zertraten 
mit dem Fufie sein Haupt und zerschmetterten es in 
kleine Stticke. So kam dort SabbadStha urns Leben. 
Als aber die anderen Elefanten das Ltiwengebrull hor- 
ten, wurden auch sie von Todesfurclit erfafit, verwun- 
deten einander und mufiten ebenfalls dort sterben. Auch 
die tibrigen Tiere mit Ausnahme der Lowen, wie die 
Gazellen, Eber usw. bis zu den Hasen und Katzen, 
kurz alle Vierftifiler kamen daselbst urns Leben. Die 
Ltiwen liefen davon und kehrten in den Wald zurtick. 
Zwolf Yojanas weit erstrekte sich der Fleischhaufen. 

Darauf stieg der Bodhisattva vom Wartturm her- 
unter, liefi die Stadttore offnen und in der Stadt durch 
Trommelschlag verktinden, alle sollten das Bohnenmehl 
aus ihren OhrlOchern entfernen und, wer Fleisch 
wtinsche, solle sich Fleisch holen. Die Leute ver- 
zehrten das frische Fleisch, trockneten das tibrige und 
dorrten es. Zu dieser Zeit soli, wie man sagt, das 
Dorren des Fleisches aufgekommen sein. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
sprach er, der vSllig Erleuchtete, folgende Strophen: 
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„Der Schakal, aufgeblaht von Stolz, 
nach machtigem Gefolge strebend, 
der war gelangt zu hohem Rang; 
er war der Konig aller Ticre. 

So geht es bei den Menschen auch. 

Wer vom Gefolge ist umgeben, 
der gilt auf Erden als eia GroBer, 
so wie der Schakal bei den Tierend* 

Darauf verband der Meister das Jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der Schakal Devadatta, der Konig 
war Sariputta, der Hauspriester aber war ich.“ 

Ende der ErzShlung von Sabbadatha. 


242. Die Erzahlung von dem Hunde. 

„Gar tdriciit ist fiirwahr der Huiidd^ Dies erzahlte 
der Meister, da er ini Jetavana verweilte, niit Beziehung 
auf einen Hund, der in der Wartehalle am Ambala-Turme 
Speisen verzehrt liatte. Von seiner Geburt an batten ihn 
Wassertr^ger aufgenommen und dort verpflegt. In der 
Folgezeit erhielt er einen dicken Leib, da er imnier Reis- 
brei verzehrte. — Eines Tages nun kam ein Dorfbewohner 
an diesen Ort. Da er den Hund sah, gab er den Wasser- 
tragern ein Obergewand und ein Kahapana dafQr, band 
ihn an einen Strick und ging mit ihm fort. Wahrend aber 
der Hund so weggefuhrt wurde, heulte er nicht, sondern 
ging immer hinterdrein, indem er das ihm Gegebene ver- 
zehrte. Der Mann dachte: „Der Hund liebt niich schon^^ 
und machte ihn vom Stricke los. Kaum war der Hund 
vom Stricke befreit, so lief er, was er konnte, zur Warte- 
halle zuruck. 

Die Monche, die dies gesehen und den Sachverhalt 
erfahx'en batten, begannen zur Abendzeit in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, der Hund, der sich 
geschickt von seinen Banden befreit hatte, ist, kaum 
dafi er losgelassen, wieder nach der Wartehalle zurhck- 
gelaufen," Da kam der Meister und fragte: ,,Zu welcher 
Unterhaltung , ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier ver- 
sammelt?^^ Als sie antworteten: „Zu der und der/^ sprach 
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er: „Nicht nui" jetzt, ihr MSnche, war dieser Hund ge- 

schickt seine Baiide zu lOsen, sondeni auch friiher schon 
war er darin geschickt." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer sehr vermo- 
genden Familie seine Wiedergeburt. Nachdem er heran- 
gewachsen war, wahlte er das Leben im Hause. — 
Damals besafi ein Mann zu Benares einen Hund; dieser 
erhielt Speiseklumpen und wurde dadurch dick von 
Kbrper. Nun kam ein Dorfbewohrier nach Benares. 
Dieser sah den Hund, gab dem Manne ein Obergewand 
und ein Kahapapa dafUr und nahm den Hund mit, den 
er an eine Riemenschnur band. Wahrend er so dahin- 
ging und ihn am Ende der Schnur gefafit hielt, kam 
er am Eingang zum Walde an eine Halle. Er ging 
hinein, band den Hund an, legte sich auf eine Bank 
und schlief ein. 

Zu der Zeit ging der Bodhisattva um irgend eines 
Geschaftes willen in den Wald. Als er den mit einer 
Schnur angebundenen Hund dastehen sah, sprach er 
folgende erste Strophe: 

„Gar tbricht ist fiirwahr der Hund, 
der einen Riemen nicht durchbeifit. 

Er kbnnt’ sich von der Fessel Ibsen 
und dann vergniigt nach Hause gehn." 

Als dies der Hund hbrte, sprach er folgende zweite 
Strophe : 

„Ich hab es schon bei mir erwogen 
und in dem Herzen fest beschlossen; 
ich warte nur die Zeit noch ab, 
bis alles Volk im Schlafe liegt." 

Nachdem er so gesprochen, bifi er, als alle Leute 
in Schlaf gesunken waren, den Riemen durch, lief 
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pl5tzlich davon und kehrte in das Haus seiner Herren 
zuriick. 

Nachdeni der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Hund derselbe wie jetzt, der weise Mann 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Hundc. 


243. Die Erzahlung von Gnttila. 

„Die sieben siiBen Lautensaiten.'* Dies erzahite der 
Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf 
Devadatta. — Zu eiiier Zeit namlich sprachen die MOnche 
zu Devadatta: „Freimd Devadatta, der vdllig Eideuclitete, 
ist dein Lehrer. Du hast durch den vollig Erleuchteten 
die drei Pitakas^) erlernt und die vier Stufeii der Ekstase 
erreicht. Es ziemt sich nicht der Feind seines Lehrers zu 
werden.“ Devadatta aber verleugnete seinen Meister, indem 
er sagte: „Warum soil aber der Asket Gotaina'^) mein 
Lehrer sein? Habe ich nicht durch eigne Kraft die drei 
Pitakas erlernt und die vier Stufen der Ekstase erreicht ?“ 

Die MOnche begannen dax^auf in der Lehrhalle fol- 
gendes Gesprach: „Freund, Devadatta hat seinen Lehrer 
verleugnet, ist zum Feind des vdllig Erleuchteten geworden 
und dadurch in grofies Unheil gestiirzt/^ Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Untei'haltung, ihr MOnche, 
habt ihr euch jetzt Ixier nredergelassen?‘* Als sie antwor- 
teten: „Zu der und der“, sprach er: ,, Nicht nur jetzt, ihr 
Monche, ist Devadatta, da er seinen Lehrer verleugnete 
und mein Feind wurde, in grofies Unheil geraten, sondeim 
auch friiher schon ging es ihm so.'^ Nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 


Die drei Pitakas sind die Hauptbestandteile des buddhi- 
stischen Kanon; vgl „Leben des Buddha S. XIII fF. Hier be- 
steht die naive Fiktion, als habe Buddha selbst seine Jiinger die 
kanonischen Schriften gelehrt 

*) Devadatta spricht also schon von Buddha in demselben 
Tone wie dessen Gegner. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Musikantenfamilie seine Wieder- 
geburt. Man gab ihm den Namen Prinz Guttila. Nach- 
dem er herangewachsen und zur Vollendung in der 
Musik gelangt war, war er unter dem Namen „der 
Musiker Guttila" der hervorragendste Musiker auf dem 
ganzen Jambu-Erdteil. Er fuhrte keine Frau heim, son- 
dern ernahrte seine blinden El tern. 

Damals kamen einmal Kaufleute, die zu Benares 
wohnten, auf ihrer Handelsreise nach UjjenP), wo ge- 
rade ein Fest ausgerufen wurde. Sie steuerten nach 
Gutdtinken zusammen und versammelten sich, mitKran- 
zen, Salben und wohlriechenden Substanzen sowie mit 
fester und flussiger Speise versehen, auf dem Fest- 
platze. Hier sagten sie: „Gebt einem Musikanten Geld 
und bringt ihn herbei." 

Zu der Zeit war zu Ujjeni ein Mann namens Mu- 
sila der beste Musiker. Diesen liefien sie rufen und 
machten ihn zu ihrem Musikanten. Der Lautenspieler 
Musila nun stimmte seine Laute auf die hbchsten Tbne 
und spielte. Da die anderen aber an das Spiel des 
Musikers Guttila gewOhnt waren, klang ihnen Musilas 
Spiel wie das Kratzen auf einer Matte und auch nicht 
ein einziger zeigte sich erfreut dartibei*. Als sie keine 
Befriedigung zeigten, dachte Masila: „Ich spiele mit 
zu straff gespannten Seiten, glaube ich." Er stimmte 
daher seine Laute auf die mittleren Tbne und spielte 
in mittlerer Hohe. Aber auch jetzt blieben jene gleich- 
gtiltig. Nun dachte Musila: „Diese Leute verstehen 
nichts, glaube ich;“ und indem er sich stellte, als konne 
er selbst nichts, spielte er auf den losen Saiten. Aber 
auch jetzt sagten sie nichts. 

‘) Ujjeni, skrt UjjayinI, hente Ujjain, ist eine bedeutende 
Stadt am Nordabhang des Vindhya-Gebirges. 
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Darauf sprach Musila zu ihnen: „ Holla, ihr Kauf- 
leute, warum seid ihr nicht befriedigt iiber mein Lauten- 
spiel?" Sie antworteten: „Wie, du hast Laute gespielt? 
Wir dachten, du stimmtest nur deine Laute !“ Musila 
entgegnete; „Kennt ihr denn einen Lehrer, der vorziig- 
licher ist als ich, oder seid ihr nicht befriedigt, weil 
ihr es nicht versteht?" Die Kaufleute erwiderten: 
„Denen, die zu Benares vorher das Lautenspiel des 
Musikers Guttila gehort, komrat dein Lautenspiel vor 
wie dieStimme von Frauen, die ilire Kinder beruhigen." 
Darauf sagte Mtlsila: „Wolalan, so nehmt euren Lohn 
zuriick, den ihr mir gegeben; ich verlange nicht da- 
nach. Wenn ihr aber nach Benares zurilckkehrt, so 
nehmt mich mit auf eurem Wege." Jene gaben mit 
dem Worte „Gut'‘ ihre Zustimmung; und als sie fort- 
zogen, nahmen sie ihn nach Benares mit. Hier zeigten 
sie ihm die Wohnung des Guttila und begaben sich 
dann in ihre Behausung. 

Mtisila aber ging in das Haus des Bodhisattva hin- 
ein. Hier sah er die edle Laute des Bodhisattva auf- 
gehangt; er nahm sie herab und begann zu spielen. 
Da sagten die Eltern des Bodhisattva, die ihn infolge 
ihrer Blindheit nicht sahen: „Es scheint, dafi Mause 
die Laute benagen. Sch, sch! Ratten benagen die Laute." 
Jetzt legte Musila die Laute weg, begriifite die Eltern 
des Bodhisattva und antwortete auf ihre Frage, woher 
er komme: „Ich komme von Ujjeni, urn bei dem Lehrer 
die Kunst zu erlernen." Sie sagten: ,,Gut‘‘ und er- 
widerten auf seine Frage, wo der Lehrer sei; „Er ist 
abwesend, Lieber; heute noch wird er zurUckkehren." 

Als er dies vernommen, setzte er sich doi't nieder; 
und als er den Bodhisattva kommen sah, begann er 
eine liebenswUrdige Unterhaltung mit ihm und teilte 
ihm den Grund seines Koramens mit. Der Bodhisattva 
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aber verstand sich auf die Vorzeichen^); er merkte, 
dafi dies kein guter Mensch sei, and wies ihn zuriick 
mit den Worten: „Gehe, Freund, die Kunst ist nicht 
fur dich.'* Jener aber umfafite die FilSe der Eltern, 
gewann sie fur sich als Hilfe und bat sie: „Veranlafit 
ihn, dafi er raich die Kunst lehrt." Als nun der Bodhi- 
sattva immer wieder von seinen Eltern darum gebeten 
wurde, muBte er ihnen nachgeben und lehrte jenen 
seine Kunst. 

Jener ging mit dem Bodhisattva zusammen nach 
dem Palaste des Konigs. Als der Konig ihn sah, fragte 
er: „Wer ist dies, Meister?" „Es ist mein Schuler, 
o Grofikdnig," war die Antwort. Nach und nach aber 
wurde er mit dem KOnige vertraut, Der Bodhisattva 
aber lehrte ihn nicht nur einen Teil seiner Kunst^), 
sondern die ganze Kunst, so weit er sie selbst kannte; 
dann sprach er: „Mein Lieber, du hast jetzt die Kunst 
zu Ende gelernt." Der andre dachte bei sich: „Ich 
kenne jetzt genau die Kunst. Diese Stadt Benares ist 
die erste Stadt auf dem ganzen Jambu-Erdteil; meinLeh- 
rer aber ist hochbetagt. Es kommt mir zu hier wohnen 
zu bleiben." Und er sprach zu seinem Lehrer: ,;Meister, 
ich mbchte dem Konige dienen." Der Lehrer erwiderte: 
„Gut, mein Lieber; ich will es dem Konige sagen." 
Und er ging hin und meldete dem Konig: „Unser 
Schtiler wiinscht dem Herrscher zu dienen; bestimmt 
den ihm auszusetzenden Lohn." Der KOnig antwortete: 
„Von dem Lohn, der Euch gegeben wird, soil er die 
Halfte erhalten." 

Dies teilte der Bodhisattva Mnsila mit. Musila sagte: 
„Wenn ich ebensoviel wie Ihr erhalte, werde ich dem 

Vgl. in diesetn Bande S. 231, Anm. i. 

'*) Vgl. dazu das Jataka 23T, das nur eine Variante zu dem 
vorliegenden bietet. 
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Konige dienen; wenn ich es uicht erhalte, werde ich 
ihm nicht dienen." „Warum?“ „Kenne ich nicht die 
ganze Kunst, die Ihr kennt?" ,Ja, du kennst sie." „Da 
es sich so verhalt, warum gibt er mir nur die Halfte?" 
— Der Bodhisattva teilte dies dem Konige mit. Dieser 
sprach; „Wenn er imstande ist dieselbe Kunst zu 
zeigen wie Ihr, so soil er dasselbe erhalten." Der 
Bodhisattva meldete jenem die Worte des Konigs, wo- 
rauf er erwiderte: „Gut, ich werde es zeigen." Nach- 
dem auch dies dem K5nige mitgeteilt war, sagte dieser: 
„Gut, er soli es zeigen. An welch em Tage soil der 
Wettstreit sein?" Der Bodhisattva erwiderte: „Von 
heute an am siebenten Tage soli er sein, o Grofikdnig". 

Darauf liefi der Konig Musila zu sich rufen und 
fragte ihn: „lst es wahr, dafi du dich mit deinem 
Lehrer in einen Wettstreit einlassen willst?" Als jener 
antwortete: „Es ist wahr, Furst," fuhr jener fort: „Ein 
Kampf mit seinem Lehrer ziemt sich nicht; tue es nicht." 
Aber obwohl Mtisila davor gewarnt wurde, sagte er: 
„Es ist genug, oGrofikonig; mein Wettstreit mit meinem 
Lehrer soli am siebenten Tage stattfinden. Wir werden 
sehen, was ein jeder kann." Der Konig gab mit dem 
Worte „Gut" seine Zustimmung und liefi durch Trommel- 
schlag folgendes verktinden: „Von heute am siebenten 
Tage werden der Lehrer Guttila und sein Schuler Mti- 
sila am Tore des Konigs miteinander einen Wettstreit 
abhalten und ihre Kunst zeigen. Die Stadtbewohner 
mOgen sich dazu versammeln und die Kunst beob- 
achten." 

Nun dachte der Bodhisattva: „Dieser Musila ist 
jung und frisch; ich aber bin alt und kraftlos. Fiir 
einen Alten ist dies keine Tat. Denn wenn der Schtller 
besiegt wird, ist dies fiir ilm keine Auszeichnung ; wenn 
aber der Schuler den Sieg davontragt, so ware es 
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besser, anstatt der dadurch eintretenden BeschSmung 
in den Wald zu gehen und dort zu sterben."^) Und 
er ging in den Wald hinein. Aus Todesfurcht kehrte 
er wieder zuriick, aus Furcht vor Schande aber ging 
er wieder hinein. 

. Wahrend er immer so hin und her ging, verstrichen 
sechs Tage. Das Gras verdorrte und es entstand ein 
Weg von seiner Fufispur. In diesem Augenblick wurde 
der Sitz des Sakka heifi. Als Sakka tlberlegte, er- 
kannte er die Ursache und er dachte: „Der Musiker 
Guttila duldet um seines Schttlers willen im Walde 
grofies Leid; ich mu6 ihm helfen." Und er kam rasch 
herbei, trat vor den Bodfaisattva hin und fragte: 
„Meister, warum bist du in den Wald gegangen?" Als 
dieser fragte, wer ersei, antwortete er: „Ich bin Sakka." 
Darauf sagte der Bodhisattva zu ihm: „0 Gstterkdnig, 
aus Furcht von meinem Schtiler besiegt zu werden 
bin ich in den Wald gegangen." Und er sprach fol- 
gende erste Strophe : 

„Die sieben siifien Lautensaiten, 
die lehrte ich ihn lieblich schlagen. 

Jetzt schmaht er mich in dem Theater; 
sei du mein Schutz, o Kosiya."^) 

Als Sakka seine Worte veimommen, sagte er: ' 
„Ftlrchte dich nicht; ich bin dir Schutz und Schirm." 
Und er sprach folgende zweite Strophe: 

„Ich will dir Zuflucht sein, mein Freund, 
ich bin es, der den Lehrer ehrt. 

') Vgl. die ahnliche Stelle im 220. Jataka S, 220 f. 

Diese sowie die anderen Strophen des Jataka finden sich. 
auch im 33. Abschnitt des Vimanavatthu (vgl. „Leben des Buddha", 

S. XVin), der Guttila-Vimana betitelt ist. 

®) Kosiya heifit eigentlich die Eule; es ist zugleich ein Bei- 
narae Indras. 
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Nicht wird besiegen dich dein Schuler; 
du wirst der Sieger sein, o Meister." 

Dann fuhr er fort: „Wenn du aber die Laute 
spielst, so reifie eine Saite ab und spiele auf den sechs 
anderen; aus deiner Laute wird doch ein deutlicher 
Klang kommen. Auch Musila wird eine Saite abrciBen ; 
aus seiner Laute wird aber kein Ton kommen und in 
diesem Augenblick wird er unterlegen sein. Wenn du 
aber merkst, dafi er unterlegen ist, so reifie auch noch 
die zweite, die dritte, die vierte, die fiinfte, die sechste 
und auch die siebente Saite ab und spiele auf dem 
blofien Holz. Aus den Enden der abgerissenen Saiten 
wird der Klang hervordringen und das ganze zwolf 
Yojanas messende Benares durchdringen." 

Nach diesen Worten gab Sakka dem Bodhisattva 
drei verknotete Schntire^) und sprach zu ihm: „Wenn 
der Lautenklang die ganze Stadt durchdrungen hat, so 
wirf die erste verknotete Schnur in die Luft. Alsdann 
werden dreihundert Gottermadchen vor dir herabsteigen 
und tanzen. Wahrend sie tanzen, wirf die zweite Schnur 
in die Luft; dann werden weitere dreihundert vom Him- 
mel herabsteigen und vor deiner Laute tanzen. Darauf 
wirf die dritte Schnur, dann werden wieder dreihun- 
' dert Houris herunterkommen und im Kreise des Thea- 
ters tanzen. Auch ich werde mit ihnen herabkommen. 
Gehe jetzt und ftirchte dich nicht!" 

Der Bodhisattva kam zur Zeit des Vormittags nach 
hause. Am Tore des Kfinigs errichtete man einen 
Pavilion und bereitete einen Sitz fur den KOnig. Der 
Kdnig stieg von seinem Palaste herab und liefi sich in 


Rouse ubersetzt: „three playing-dice“. Indessen ist „pasa- 
ghatika“ doch wohl zu erklaren aus pasa = Schnur und ghatika, 
einer Diminutivform von ghata == Verbindung. 
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dem geschmtickten Pavilion inmitten des Thrones nieder. 
Zehntausend geschmiickte Frauen sowie die Minister, 
Brahmanen, Reichsbewohner u. a. umgaben ihn. Samt- 
liche Bewohner der Stadt batten sich versammelt. Im 
Hole des Kbnigs brachte man Reihen ilber Reihen, 
Roister tlber Polster an. — Nachdem der Bodhisattva 
sich gebadet und gesalbt und verschiedene aufierst 
wohlschmeckende Speisen genossen hatte, liefi er seine 
Laute nehmen und liefi sich auf dem fur ihn hergerich- 
teten Sitze nieder. Sakka kam mit unsichtbarem Kbr- 
per herbei und stand in der Luft. Nur der Bodhisattva 
sail ihn. Audi Musila kam herbei und liefi sich auf 
seineni Sitze nieder. Viel Volks umgab die beiden. 

Zu Anfang spielten die beiden ganz gleich. Die 
Volksmenge war befriedigt fiber das Spiel der beiden 
und stiefi tausend Schreie der Bewunderung aus. Jetzt 
sagte Sakka in der Luft stehend, so dafi ihn nur der 
Bodhisattva liOren kOnnte: „Rei6e eine Saite ab.“ Der 
Bodhisattva rifi die Bienensaite ab; obwolil sie aber 
abgerissen war, gab sie an ihrem Ende einen Ton von 
sich und es klang wie Gottermusik. Auch Musila rifi 
eine Saite ab; aber aus ihr drang kein Ton hervor. 
Darauf rifi der Lehrer die zweite und so fort bis zur 
siebenten Saite ab. Als er nun auf dem blofien Holze 
spielte, durchdrang der Klang die ganze Stadt und 
blieb in der Luft. Da sah man tausend in die Hohe 
geworfene Gewander und horte tausend Schreie des. 
Entzfickens. 

Jetzt warf der Bodhisattva die eine Schnur in die- 
Luft; dreihundert Nymplien kamen vora Himmel herab- 
und tanzten. Nachdem er so auch die zweite und die 
dritte Schnur geworfen, kamen im ganzen neunhundert 


») Damit wird wohl die tiefste Saite gemeint sein. 

Putoit, JataKam. II. ^ 
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Gottermadchen herab und tanzteii, wie oben erwahnt. 
— In diesem Augenblick gab der Konig der Volks- 
menge einen Wink. Die Volksmenge erhob sich und 
sie schalten den Mosila mit folgenden Worten: „Du 
tauschest dich, wenn du mit deinem Lehrer kampfst 
und meinst, du konnest das Gleiche wie er. Du 
kennst nicht deine Beschranktheit." Und sie nahmen 
uberall Steine und Knilttel, zerschmetterten Mtisila und 
brachten ihn so unis Leben. Darauf packten sie ihn 
an den Fuflen und warfen ihn auf die Unratstatte. — 
Befriedigten Herzens gab der KSnig dem Bodhisattva 
viel Geld, als wenn er Schatze regnen liefie, und dann 
die Stadtbewohner. — Audi Sakka begann eine liebens- 
wurdige Unterhaltung mit ihm und sprach: „Ich werde 
MataliB einen mit tausend edlen Rossen bespannten 
Wagen nehmen lassen und zu dir schicken, du Weiser; 
besteige du den mit tausend Rossen bespannten Sieger- 
wagen^) und komme in die Gotterwelt." Nach diesen 
Worten entfernte er sich. 

Als er aber zuriickkehite und sich auf seinem gel- 
ben Steinsitz niederliefi, fragten ihn die GottertOchter: 
„Wohin seid Ihr gegangen, grofier KOnig?" Sakka er- 
zahlte ihnen genau die Begebenheit und schilderte die 
Tugend und die Vorzuge des Bodhisattva. Darauf 
sprach en die Gdttertbchter: „0 Grofi konig, auch wir 
mOchten den Lehrer sehen; bringe ihn hierher!" Nun 
sagte Sakka zu Matali: „MeinLieber, die Gottermadchen 
mOchten den Musiker Guttila sehen. Gehe hin, lasse 
ihn auf dem Siegerwagen Platz nehmen und bringe ihn 
hierher!" Dieser erwiderte „Gut“ und brachte den 
Bodhisattva herbei. 


') Matali ist der Wagenlenker Indras. 
Vgl. Band I, S, 139. 
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Nachdem Sakka mit dem Bodhisattva Worte des 
Grufies getauscht hatte, sprach er; „Die GottermSdchen 
mochten dich gerne horen, Meister." Der Bodhisattva 
entgegnete; „Wir Musiker, o GroBkOnig, miissen. von 
unsrer Kunst leben; wenn wir Lohn dafiir erhalten, so 
spielen wir.“ „Spiele nur/‘ versetzte Sakka, „ich werde 
dir einen Lohn dafur geben.“ Doch der Bodhisattva 
sagte; „Ich wiinsche keinen andern Lohn, sondern 
diese Gottermadchen sollen mir eines ihrer guten Werke 
erzahlen; dann werde ich spielen." 

Darauf sprachen zxi ihm die Gottertochter: „Nach- 
her, wenn wir befriedigt sind, werden wir das von uns 
getane gute Werk erzahlen; mache Musik, Meister." 
Der Bodhisattva machte nun sieben Tage lang den 
Gottheiten Musik; diese flbertraf die Musik der Gotter. 
Vom siebenten Tage an aber fragte er nach den guten 
Werken der Gottertochter. Zuerst fragte er eine der 
hOchsten GottertOchter, die, weil sie zur Zeit des Buddha 
Kassapa einem MSnche ein Obergewand gegeben hatte, 
dafur als Dienerin Saldras wiedergeboren war, um- 
geben von tausend Nymphen: „Auf welche Tat in 
deiner fruhern Existenz hin bist du wiedergeboren wor- 
den?" Seine Frage und die Antwort darauf ist im 
Vimanavatthu ausgefiihrt; denn hier wird folgendes 
gesagt: 

„0 Gottin, die du vor mir stehst 
und prangst mit deiner SchOnheit Reiz, 
die du die ganze Welt erhellst 
dem Sterne gleich , der Gliick verheiBt: 

Woher gebiihrt dir solcher Glanz, 
warum geht es dir hier so wohl 
und sind dir alle Gtiter eigen, 
die je ein Menschenherz begehrt? 


19 * 


292 


Dich frag’ ich, GSttin, dich Grofiniachtige, 
was tatst du Gutes, da du noch ein Mensch warst? 
Warum bist du von diesem Glanz umflossen, 
warum bestrahlt dein Aussehn alle Welt?" 

„Ein Weib, das einst ein Oberkleid gespendet, 
ist ausgezeichnet unter Mann und Weib; 
wer so zu edlem Aussehn hat verholfen, 
der koramt an diesen schonen Gotterort. 

Sieh dieses Haus, in dem ich wohne; 
ich bin ein Gotterweib, stifi zum Erblicken; 
von tausend Nymphen werde ich umgeben; 
sieh den Erfolg der guten Werke. 

Drum lebe ich in solchem Glanz, 
darum geht es mir hier so wohl 
und sind mir alle Gtlter eigen, 
die je ein Menschenherz begehrt. 

Darum bin ich von diesem Glanz umflossen, 
darum bestrahlt mein Aussehn alle Welt." — 

Eine zweite hatte, um einen umherwandelnden 
Monch zu ehren, Blumen gespendet. Eine andre hatte 
auf die Aufforderung, filnf Finger dick^) Wohlgeriiche 
auf einen Reliquienschrein zu giefien, wohlriechende 
Substanzen gespendet. Eine andre hatte stlfie Wald- 
frilchte geschenkt. Eine andre hatte Speise von hoch- 
stem Wohlgeschraack gespendet. Eine andre hatte auf 
den Reliquienschrein des Buddha Kassapa ftinf Finger 
dick Wohlgeriiche gegossen. Eine andre hatte von 
uraherreisenden MQnchen und Nonnen, die in ihrem 
Hause Wohnung genommen hatten, die Lehre gehort. 
Eine andre hatte, im Wasser stehend, einem MOnche,, 
der auf einem Schifife sein Mahl verzehrt hatte, Wassex- 


Vgl. oben S. 122, Anm. 3. 
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gegeben. Eine andre hatte, in der Welt lebend, ohne 
Zora ihre Pflichten gegen ihre Schwiegermutter and 
ihren Schwiegervater erfiillt. Eine andre hatte an dem 
Teil, den sie erhalten, eine andre Person teilnehmen 
lassen und ihn dann erst verzehrt; so tugendhaft war 
sie. Eine andre war in einem fremden Hause Sklavin 
geworden und stets frei von Zorn und frei von Stolz; 
auch hatte sie an dem ihr zugefallenen Teile eine andre 
Person teilnehmen lassen. Dadurch war sie alsDienerin 
des GstterkOnigs wiedergeboren worden. 

So fragte der Bodhisattva alle die siebenunddreifiig 
GOttertSchter, die im Guttila-Vimanavatthu angefdhrt 
sind, nach all ihren Taten, kraft deren sie dort ihre 
Wiedergeburt gefunden batten, und sie erzahlten die 
von ihnen ausgeubten guten Werke in Strophen. 

Als dies der Bodhisattva vernommen, sagte er: 
„Eine FSrderung ist dies fiirwahr fiir mich, sehr ntitz- 
lich ist dies fur mich. Da ich hierher gekommen, er- 
fuhr ich, welches Gltick sie durch ein geringfugiges 
gutes Werk erlangten. Von jetzt an will ich, wenn 
ich nach der Menschenwelt zuruckgekehrt bin, nur noch 
gute Werke und edle Taten ausftihren." Und er tat 
folgenden begeisterten Ausruf: 

„Heil ist mir heute widerfahren, 
ein Gltick fiirwahr ist mir geworden, 
da6 ich die Gottinnen erblickte, 
die Nymphen, lieblich anzuschaun. 

Da ihre Lehre ich vernommen, 
werd’ ich viel gute Werke tun 
mit Gabenspenden, ruh’gem Leben, 
mit Mafiigkeit und Selbstverleugnung. 

Dann werd’ auch ich einst dorthin kommen, 
wo alles Leid ein Ende hat." — 

Nach Verlauf von sieben Tagen aber rief der 
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GotterkSnig seinen Wagenlenker Matali herbei, liefi' 
den Bodhisattva auf seinem Wagen Platz nehmen und 
sandte ihn nach Benares zurtick. Nachdem er nach, 
Benares gekommen, erzahlte er den Menschen, was er 
in der Gstterwelt gesehen. Von da an beschlossen die 
Menschen nach Kraften gute Werke zu tun. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen,. 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: ,,Damals 
war Musila Devadatta, Sakka war Anuruddha, der Kbnig 
war Ananda, der Musiker Guttila aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von Guttila. 


244. Die Erzahlung vom Aufgeben des 
Wunsches.^) 

„Das^ was er sieht, das wunscht er mcht.“ Dies er- 
z^hlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen davongelaufeiien Bettelmdnch. — Als 
dieser namlich auf dem ganzen Jambu-Erdteil keinen fand, 
der ihm widersprechen konnte, kam er auch nach Savatthf 
und fragte; „Wer ist imstande mit mir zu disputieren?^^ 
Als er hdrte: „Der vollig Erleuchtete," begab er sich, von 
einer grofien Volksmenge umgeben, nach dem Jetavaiia 
und stellte eine Frage an den Erhabenen, der inmitten 
der vierfachen Versammlung jdie Lehre verkiindigte. Der 
Meister beantwbrtete sie ihm und fragte ihn dann nur nach 
einem einzigen Worte. Jener aber konnte es nicht sagen, 
sondern er stand auf und machte sich davon. 

Die Versamnielten, die dabei waren, sagten nun: 
„Durch ein Wort liabt Ihr, lierr, den Bettelmbneh iiber- 
wunden.^^ Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, 
Laienbriider, habe ich diesen mit einem einzigen Worte 
iiberwunden, sondeni auch frtiher schon iiberwand ich ihn." 
Und nach diesen Worten erzahlte er foigende Begeben^ 
heit aus der Vergangenheit. 


Der Titei bezieht sich nur auf ein Wort in der letzten 
Zeile der zweiten Strophe. 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen 
war, gab er die Ltiste auf, betatigte die Weltflucht der 
Weisen und weilte lange im Himalaya-Gebirge. Dann 
stieg er vom Berg herab und nahm in der Nahe eines 
Fleckens an einer Krtlmmung des Ganges in einer 
Laubhiitte seine Wohnung. 

Ein Bettelmbnch aber, der auf dem ganzen Jambu- 
Erdteil keinen, der ihm widersprechen konnte, gefunden 
hatte, kam auch nach diesem Flecken. Er fragte: „Ist 
jemand imstande mit mir zu disputieren?" Als er ver- 
nahm: „Ja, es gibt jemand" und von der Macht des 
Bodhisattva horte, begab er sich, von einer grofien 
Volksmenge umgeben, nach dessen Wohnung, begann 
eine freundliche Unterhaltung mit ihm und setzte sich 
nieder. Darauf fragte ihn der Bodhisattva: „Wunschest 
du das vom Waldesduft durchdrungene Gangeswasser 
zu trinken?" Der Bettelmbnch aber wollte ihn mit 
einem Worte fangen und sagte: „Was ist der Ganges? 
Der Sand ist der Ganges, das Wasser ist der Ganges, 
das diesseitige Ufer ist der Ganges, das jenseitige Ufer 
ist der Ganges." Doch der Bodhisattva erwiderte: 
„Wenn du das Wasser, den Sand, das diesseitige Ufer 
und das jenseitige Ufer ausnimmst, wie willst du den 
Ganges erhalten?" Der BettelmOnch konnte nichts 
entgegnen, sondern er stand auf und machte sich davon. 

Als er davongegangen war, sprach der Bodhisattva, 
indem er der um ihn sitzenden Versammlung die Lehre 
predigte, folgende Strophen: 

„Das, was er sieht, das wtinscht er nicht; 
doch was er nicht sieht, wilnscht er sich. 

Ich glaube, er wird lange wandeln; 
denn er erhalt nicht, was er wilnscht. 
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Was er erhMt, befriedigt niclit, 
wonach er strebt, verschmaht er dann. 

Die Wtinsche sind ja ohne Ende; 

Verehrung sei den Wiinschbefreiten/‘ 

Naclidem der Meister diese Untei'weisung beschlossen, 
verband er das Jataka niit folgenden Worten: ,,Der da- 
malige Bettelmoiich war auch der jetzige Bettelnionch , der 
Asket aber war ichJ' 

Ende der Erzahlimg von dem Aiifgeben des Wiinsches. 


245. Die Erzahlung von der grundlegenden 
Ursache. 

„Die Zeit versciilingt die Wesen alb." Dies erzahlte 
der Meister, da er bei Ukkattha im Subliaga-Walde ver- 
weilte, mit Beziehung auf das Lehrstuck von der grund- 
legenden Ursache. — Damals namlich waren fiinfhundert 
Brahmanen, welche die drei Veden genau kannten, in 
dem Orden Mbnche geworden und batten die drei Pitakas 
erlernt. Dadurch warden sie von Stolz berauscht und 
dachten: „Der vbllig Erleuchtete kennt die drei Pitakas 
und auch wir kennen dieselben. Da es sich so verhalt, 
was besteht zwischen ihm und uns fiir ein Unterschied?“ 
Und sie gingen nicht meiir zur Buddhaaufwartiuig, sondern 
liefien sich auch von einer Schar begleiten. 

Als sie nun eiiies Tages zum Meister kainen und sich 
bei ihm niedersetzten , verkiindete er ihnen das Lehrstuck 
von der gi'undlegenden Ursache, ausgeschmtickt init den 
acht Stufen des DaseinsP) Sie verstanden es nicht Da 
kam ihnen folgender Gedanke: „Wir dachten in unserm 
Hochmute, es gebe keine Weisen imsersgleichen ; jetzt aber 
verstehen wir gar nichts. Es gibt keinen Weisen, der den 
Buddhas gleich ware; ach wie grofi sind die Buddhavor- 
ziige!" Von da an war ihr Stolz gebrochen und sie war- 
den nachgiebig wie Schlangen , denen ihre Zahne ge- 
genommen sind. 

Diese acht Stufen setzen sich zusammen aus den drei 
Stufen des Daseins (namlich dem sinnlichen, dem korperlichen 
und dem unkSrperlichen Dasein) und den ftinf Stufen der Ekstase. 
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Nachdem aun der Meister, so lange es ihm beliebte, 
bei Ukkattha geweilt hatte, begab er sich nach Vesali und 
verkundete bei dem Gotamaka-Monumeiit das Gotamaka- 
Lehrstiick. Dabei erzitterten die tausend Welten. Als jene 
Monche das Lehrstuck vernahmen, gelangten sie zur 
Heiligkeit. 

Wahrend aber der Meister am Ende des Lehrstiicks 
von der grundlegenden Ursache zu Ukkattha verweilte, 
begannen die Monche in der Lehrhalle folgendes Gesprach: 
, ^Freund, ach wie grofi ist die Macht der Buddhas! Den 
Brahmanen namlich, die M5nche geworden waren, wurde 
von dem Erhabenen^ obwohi sie berauscht waren von 
Hochmut, durch die Unterweisung von der grundlegenden 
Ursache ihr Stolz gebrochen!'' Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?^^ Als sie antworteten: ,,Zu 
der und der“, sprach er: ,,Nicht nur jetzt, ihr Monche, 
sondern auch frUher schon brach ich den Stolz dieser 
Leute, deren Kopf von Hochmut eingenommen war.*' Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahman enfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war, wurde er ein 
Kenner der drei Veden und ein weitberuhmter Lehrer; 
er lehrte ftlnfhundert junge Brahmanen die lieiligen 
Spruche. Als die funfhundert die Wissenschaft, der 
sie sich mit Eifer hingegeben batten, erlernt batten, 
dacbten sie: „Soviel wir wissen, ebensoviel weifi auch 
unser Meister;" und aufgeblaht von Stolz gingen sie 
nicbt mebr zu ihrem Lebrer bin und erfullten nicht 
niebr ibre Pflicbten gegen ibn. Als nun eines Tages 
der Lehrer sich am Fufie eines BadarLBaumes^) nieder- 
gelassen hatte, stiefien sie, um ihn zu betrligen, den 
Badari-Baum mit dem Nagel an und sagten: „Dieser 
Baum ist saftlos." Der Bodhisattva nierkte, dafi sie ihn 
betrugen wollten, und sagte: „Ihr Schuler, ich will 


h Dies ist der Brustbeerenbaum , Zisyphus vulgaris. 
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euch eine Frage vorlegen." Hocherfreut erwiderten sie: 
„Sprecht, redet!" Darauf sprach der Lehrer, indem 
er die Frage stellte, folgende Strophe: 

„Die Zeit verschlingt die Wesen all 
und sich verschlingt sie mit dazu; 
doch wer ist’s, der die Zeit vernichtet 
und das verbrennt, was andre qualt?"i) 

Als die jungen Brahmanen diese Frage horten, war 
kein einziger imstande sie zu verstehen. Darauf sprach 
zu ihnen der Bodhisattva: „Bildet euch nicht ein, diese 
Frage stehe in den drei Veden. Ihr meint, was ich 
weifi, das wifit ihr alles, und inacht es so wie der Badari- 
Baum.'-) Ihr merkt aber nicht, dafi ich vieles weifi, 
was ihr nicht kennt. Geht; bis zum siebenten Tage 
gebe ich euch Zeit. Denkt wahrend dieser ganzen 
Zeit iiber meine Frage nach!" 

Jene griifiten den Bodhisattva und gingen ein jeder 
in seine Behausung. Aber obwohl sie sieben Tage 
lang nachdachten, fanden sie weder einen Anfang noch 
ein Ende der Frage. Am siebenten Tage begaben sie 
sich zu ihrem Lehrer, begrUfiten ihn und setzten sich 
nieder. Als sie gefragt wurden: „Ihr Leute mit gltick- 
lichem Antlitz, versteht ihr die Frage?", antworteten 
sie: „Wir verstehen sie nicht." Darauf sprach der 
Bodhisattva, urn sie zu tadeln, folgende zweite Strophe: 
„Viel KOpfe gibt es bei den Menschen, 
mit Haar bewachsen, grofi und dick; 
sie stehen alle auf dem Halse, 
doch wen’ge nur sind voU Verstand." 

') Der Kommentator sagt, damit sei der Heilige gemeint, der 
seine Leidenschaften getilgt. Er sei von der Zeit und der Wieder- 
geburt nicht mehr abhangig und er habe die Lust getilgt, die 
die anderen Wesen quale. 

Man will darin eine Anspielung auf die nur hufierlich ge- 
fallende Frucht dieses Baumes erblicken. 
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Nachdem er sodann die jungen Brahmanen mit den 
Worten: „Ihr Toren habt niir Ohrlocher, aber keinen 
Verstand," getadelt, loste er die Frage. Als jene dies 
gehort, dachten sie: „Ach, gro6 sind die Lehrer." Sie 
baten den Bodhisattva um Verzeihung und dienten ihm 
mit gedemutigtem Stolz. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals waren die funfhundert jungen Brahmanen diese 
M5nche, der Lehrer aber war ich.“ 

Ende der Erzahlimg von der grundlegenden Ursache. 


246* Die Erzahlung von der 
Olermahnung/) 

„Mit Tctung, Mord und mit Vei’letzung.“ Dies er- 
zahlte der Meister, da er bei Vesali in der Pagodenhalie 
verweilte, mit Beziehung auf den Heerfiihrer Siha.^) Als 
dieser namlich seine Zuflucht zum Erhabenen genommen 
hatte, lud er ihn ein und spendete ihm am nachsten Tage 
ein Mahl, bei dem es auch Fleisch gab. Als dies die Ni- 
gaiithas^) horten, wurden sie zomig und erregt und sie 
schalten, um den Vollendeten zu schadigen: „Der Asket 
Gotama verzehrt, obwohl er es weifi, Fleisch, das zu 
diesem Zwecke geschlachtet wurde.“ 

Die Monche begannen nun in der Lehrhalle folgendes 
Gesprach: ,, Freund, der Nigantha Nathaputta wandert 

mit seinem Gefolge umher, indem er auf den Meister 
schilt, dafi der Asket Gotama, obwohl er es weifi, Fleisch 
verzehrt, das zu diesem Zwecke geschlachtet wurde.“ Da 
dies der Meister horte, sprach er: „Ihr M5nche, nicht 
nur jetzt tadelt mich der Nigantha Nathaputta, weil ich zu 
diesem Zwecke geschlachtetes Fleisch verzehrt babe, son- 

Der Xitel scheint nur von dem Worte „er wird befleckt“ 
hergenommen. 

^ Vgl. dazu „Leben des Buddha", S. 197 if. 

Die Anhanger des Nigantha Nathaputta, des Stifters der 
Jaina-Sekte (Nigantha == Sektierer). 
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dern auch frilher schon tadelte er mich darum.“ Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt und betatigte, nachdem er herangewachsen war, 
■die Weltflucht der Weisen. Einmal begab er sich, um 
sich mit Salz und Saurem zu versehen, vom Himalaya 
nach Benares und ging am folgenden Tage, um AI- 
mosen zu sammeln, in die Stadt. 

Ein Gutsbesitzer aber dachte: „Ich will den As- 
keten schadigen." Er liefi ihn in sein Haus eintreten, 
auf einem hergerichteten Sitze Platz nehmen und be- 
wirtete ihn mit Fisch und Fleisch. Nachdem das Mahl 
zu Ende war, setzte er sich ihm zur Seite und sagte: 
,„Dies Fleisch ist nur um Euretwillen bereitet worden, 
indeni lebende Wesen getdtet wurden. Dies Unpassende 
kommt nicht allein mir zu, sondern auch Euch." Und 
er sprach folgende erste Strophe: 

„Mit Totung, Mord und mit Verletzung 
gibt der Unkluge sein Geschenk. 

Wenn einer dieses Mahl verzehrt, 
so wild er selbst befleckt vom Bosen.“ 

AIs dies der Bodhisattva hbrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„ Selbst wenn mit Tbtung seiner Kinder 
der Unweise die Mahlzeit spendet, 
so wird, auch weun’s verzehrt der Weise, 
er doch vom Bosen nicht befleckt." 

Nachdem ihm der Bodhisattva so die Wahrheit 
gesagt hatte, erhob er sich von seinem Sitze und ging 
fort. 
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Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlosseii hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „Damals war der Gutsbesitzer der Nigantha Natha- 
putta, der Asket aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von der Olermahnung. 


247. Die Erzahlung von Padanjali. 

„Gewi6iich ist Padanjali. Dies erzahlte der Meister,. 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den Thera 
Laludayid) — Eines Tages namlich erklarten die beiden 
grofien Schuler eine Frage. Die Monche horten der Be- 
sprechung zu und priesen die beiden Theras. Der Thera 
Laludayi aber, der sich in der Vers ammlung befand, dachte: 
„Verstehen diese dasselbe wie ich?“ Und er verzog die 
Lippe. Als dies die Theras bemerkten, erhoben sie sich 
und gingen davon; die Versammlung aber hatte ein Ende. 

In der Lehrhalle begannen darauf die Monche folgen- 
des Gesprach: „Freund, der torichte Udayi hat, um die 
beiden ersten Schuler zu tacleln, die Lippe verzogen.“ 
Als der Meister dies horte, sprach er: „Nicht nur jetzt,, 
sondern auch friiher schon kannte der torichte Udayi keine 
andre Weisheit als die Lippe zu verziehen.^' Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
V ergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Minister und Ratgeber in den 
weltlichen und geistlichen Dingen. Der Kdnig aber 
hatte einen Sohn, Padanjali mit Namen; der war dumm 
und der Tragheit ergeben. 

In der Folgezeit starb der Konig. Nachdem die 
Minister den Leichnam des Konigs verbrannt batten, 
tiberlegten sie: „Ihn wollen wir zum Konige weihen" 
und nannten dabei den KOnigssohn Padanjali. Der 
Bodhisattva aber entgegnete: „Dieser Prinz ist dumm 


Uber diesen torichten Udayi vgl. Bd. I, S, 38 u. o. 
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und der Tragheit ergeben; wir wollen ihn beobachten 
und dann erst weihen." 

Darauf liefien die Minister die Gericlitsstatte in 
Ordnung bringen und den Prinzen in der Nahe Platz 
nehmen Dann entschieden sie einen Prozefi; aber sie 
trafen nicht die richtige Entscheidung, sondern machten 
den zum Herrn der Sache, dem sie nicht gebtihrte. 
Hierauf fragten sie den Prinzen: „Wie, Prinz, haben 
wir richtig geurteilt?“ Jener verzog die Lippe. Nun 
meinte der Bodhisattva: „Weise ist, wie ich glaube, 
der Prinz; er wird gemerkt liaben, dafi nicht richtig 
geurteilt wurde." Und er sprach folgende erste Strophe: 

„Gewifilich ist Padanjali 
uns alien an Verstandnis uber. 

Verzogen hat er ja die Lippe; 
gewifi sieht er das Richtige." 

An einem andern Tage brachten sie abermals die 
Gerichtsstatte in Ordnung, entschieden eiue andre Sache 
richtig und fragten dann: „Wie, FiirsU^), hast du richtig 
•entschieden?" Jeher aber verzog die Lippe. 

Da merkte der Bodhisattva, dafi jener ein blinder 
Tor war, und sprach folgende zweite Strophe: 

„Was Recht, was Unrecht, weifi er nicht, 
was nutzlich oder schadlich ist; 
verziehen kann er nur die Lippe 
und nichts versteht er aufierdem." 

Die Minister aber erkannten die Dummheit des 
Prinzen P ad ahj ali und weihten den Bodhisattvazum Kdnige. 

Nachdeni der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
sen: „Damals war Padailjali der tbrichte Udayi, der weise 
Minister aber war ich." 

Ende der Erzafalung von Padanjali. 

Sie erklaren ihn also schon far den K6nig. 
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248. Die ErzH-hlung von dem Vergleich 
mit dem Kimsuka-Baum.‘)| 

„Ihr alle saht den Kimsuka.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf das Lehr- 
stuck von dem Vergleich mit dem Kimsuka-Baume. Vier 
Monciie namlicli waren zum Voilendeten hingegangen und 
hatten um einen Betrachtungsstoff gebeten. Der Meister 
setzte ihnen ihren Betrachtungsstoff auseinander. Nachdem 
sie ihren Betrachtungsstoff erhalten, gingen sie an die 
Platze, an denen sie sich bei Tage und bei Nacht aufzu- 
halten pflegten. Der eine von ihnen erfafite die sechs 
Arjen der sinnlichen Eindriicke^) und gelangte dadurch zur 
Heiligkeit, der zweite die fGnf Khandhas, der dritte die 
vier Elemente, der vierte die achtzehn Hauptbestandteile.-^) 
Sie meldeten aber dem Meister die Sphare, die jeder von 
ihnen erreicht hatte. 

Da stieg nun in einem MSnche folgender Gedankc 
auf: „Fur alle diese Betrachtungsstoffe gibt es nur ein 
einziges Nirvana; wie sind sie alle zur Heiligkeit gelangt?^ 
Und er fragte den Meister. Der Meister erwiderte: „Gibt 
es einen Unterschied zwischen dir und den Briidern, die 
den Kimsuka-Baum gesehen?^^ Als die Monche ihn darauf- 
hin baten: „Erzahlt uns, Meister, diese Geschichte/^ er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
er vier S5hne. Eines Tages riefen sie den Wagen- 
lenker herbei und sagten zu ihm: „Freund, wir mochten 
gerne einen Kimsuka-Bauna sehen; zeige uns einen 
Kimsuka-Baum!" Der Wagenlenker erwiderte: „Gut, 
ich werde euch einen zeigen." Doch liefi er sie nicht 
alle vier zusammen den Baum sehen, sondern liefi zu- 
erst den altesten Sohn auf dem Wagen Platz nehmen 
und brachte ihn in den Wald. Hier zeigte er ihm, in- 

Dies ist der Baum Butea frondosa. 

2) Namlich aufier den Eindriicken durch die ftinf Sinne noch 
den Eindruck durch den Geist. 

Damit sind die an erster Stelle genannten sechs Arten 
der sinnlichen Eindriicke gemeint mit je drei Unterabteilungen* 
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dem er sagte: „Dies ist der Kimsuka," den Baum zu 
einer Zeit, da der Stamm ausschlug, dem zweiten zu 
der Zeit, da junges GrUn daran war, dem dritten, als 
der Baum bltihte, dem vierten, als er Friichte trug. 

In einer andern Zeit safien einmal die vier Brader 
zusammen und begannen ein Gesprach darttber, wie 
der Kimsuka-Baum aussehe. Da sagte der eine: „Wie 
eine verbrannte SSule," der zweite sagte: „Wie ein 
Bananenbaum," der dritte: „Wie ein Sttick Fieisch,“i) 
der vierte: „Wie ein Sirisa-Baum".^) Unbefriedigt iiber 
ihre gegenseitige Rede gingen sie darauf zu ihrem Vater 
bin und fragten: „Ftlrst, wie sieht der Kimsuka-Baum 
aus?" Als er entgegnete: „Was habt ihr gesagt?“, 
verkiindeten sie dem Konige, wie sie ihn beschrieben 
hatten. Darauf sprach der Ksnig: „Ihr habt alle vier 
den Kiipsuka-Baum gesehen; doch habt ihr den Wagen- 
lenker, als er euch den Kiinsuka-Baum zeigte, nicht 
nach der Unterscheidung gefragt, wie der Baum zu der 
und der Zeit aussehe. Daher kommt euer Zweifel." 
Nach diesen Worten sprach er folgende erste Strophe: 
„Ihr alle saht den Kiinsuka; 
woher kommt jetzt der Zweifel euch? 

Denn ihr habt nicht far alle Falle 
beim Wagenlenker nachgefragt." 

Nachdem der Meister diesen Sachverhalt gezeigt, fuhr 
er fort: „Wie, ihr MOnche, diese vier Brtider, da sie nicht 
nach der Verschiedenheit fragten, fiber den Kimsuka-Baum 
in Zweifel gerieten, so ist auch dir fiber diese Lehre ein 
Zweifel aufgestiegen." Und danach sprach er, der vSllig 
Erleuchtete, folgende zweite Strophe: 

„So geht es auch bei der Erkenntnis. 

Wer da die Wahrheit nicht versteht, 
der zweifelt an den Wahrheiten, 
wie an dem Kimsuka die Brfider." 


‘) Wegen der rStlichen Farbe der Blfiten. 
Dies ist der Baum Acacia Sirisa. 
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Nachdem der Meister diese Lelirunterweisung be- 
endigt, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
iiials war ich der Konig von Benares. “ 

Ende der Erzahlung von dem Vergleich mit dem 
Kirnsuka-Baum. 


249. Die Erzahlung von Salaka.^) 

„Du wirst als einz’ger Sohn mir gelten.'^ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Bezie- 
hung auf einen grofien Thera. 2) Dieser hatte namlich einen 
Jiingling zum Monchwerden veranlaBt; doch belastigte er 
ihn dann bestandig. Da der Novize die Belastigung nicht 
aushalten konnte, verliefi er wieder den Monchsstand. 
Darauf kam der Thera herbei und schwatzte: „0 Jung- 
ling, nur dir wird dein Obergewand gehOren, nur dir deine 
Almosenschale; auch das mir gehorige Obergewand nebst 
der Schale wird dein Eigentum warden. Komm, werde 
wieder Monch!“ Jener erwiderte: „Ich will nicht Monch 
werden;" trotzdem aber wurde er wieder Monch, als der 
andre immer wieder so zu ihm spracli. — Von dem Tage an 
aber, da er wieder in den Orden eingetreten war, sch^digte 
ihn abermals der Thera. Da er dessen Bedruckung nicht 
aushielt, trat er abermals aus dem Orden aus; und auch 
als jener ihn immer wieder daruni bat, sagte er: „Du 
kannst mich nicht ertragen und kannst auch nicht ohne 
mich leben" und wurde nicht wieder M5nch. 

In der Lehrhalle begannen darauf die Monche folgen- 
des Gesprach: „Freund, gutmiitig furwahr ist jener Jiing- 
ling; doch da er die Gesinnung des grofien Thera er- 
kannte, wurde er nicht wieder Monch." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr MOnche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten:. 


0 Dies ist nach dem Kommentator der erst in der erstert 
Strophe vorkommende Name des Alien. Das Wort bedeutet zu- 
gleich auch ,,Schwager^‘, 

Die 8o groBen Theras sind die bedeutendsten Schuler 
Buddhas; es ist darum erstaunlich, daB einer von ihnen hier eine 
so traurige Rolle spielt. 

Dutoit , Jatakam. IL 


20 
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„Zu der und der,“ sprach er; „Ihr MOnche, nicht nui* jetzt, 
sondern auch frQher schon war dieser gutmutig; aber als 
er einmal den Fehler von jenem bemerkt hatte, nahm er 
ihn nicht wieder an.“ Nach diesen Worten erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Gutsbesitzersfamilie seine 
Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, erwarb 
er sich seinen Lebensunterhalt durch Verkauf von Ge- 
treide. — Ein Schlangenbeschworer nun hatte einen 
Affen abgerichtet, ihn ein Gegengift nehmen lassen 
und liefi ihn mit seiner Schlange spielen; damit erwarb 
er sich seinen Lebensunterhalt. 

Als nun einmal zu Benares ein Fest ausgerufen 
wurde, wollte er sich an dem Feste ergehen und gab 
daher den Affen dem Kaufmann zur Aufbewahrung 
mit der Weisung gut acht zu geben. Nachdem er das 
Fest gefeiert, kehrte er am siebenten Tage zu jenem 
zurOck und fragte: „Wo ist der Affe?“ Als der Affe 
die Stimme seines Herrn vernahm, kam er sogleich 
rasch aus dem Getreideladen hervor. Jener schlug ihn 
mit einem Bambussttick auf den Rilcken, nahm ihn mit 
und ging nach dem Parke, wo er den Affen an seiner 
Seite anband und einschlief. 

Da nun der Affe merkte, dafi sein Herr einge- 
schlafen war, l6ste er seine Bande, lief davon und stieg 
einen Mangobaum hinauf. Hier verzehrte er eine Mango- 
frucht und liefi einen Kem auf das Haupt des Schlangen- 
beschwSrers fallen. Dieser erwachte und schaute in die 
Hohe; da sah er den Affen. Er dachte: „Mit svifien 
Worten werde ich ihn tauschen und veranlassen, dafi 
er vom Baume herabsteigt, und dann werde ich ihn 
fangen." Und indem er ihn anredete, sprach er fol- 
gende ei'ste Strophe: 
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„Du wirst als einz’ger Sohn mir gelten, 

Herr wirst du sein in raeinem Hause, 

Steig’, Salaka, herab vom Baume. 
komm her, lafi uns nach Hause gehen." 

Als dies der Affe horte, sprach er folgende zweite 
Strophe : 

„Du haltst mich wohl fur allzu gutmutig, 
mich, den du mit dem Bambusstuck geschlagen. 

Ich freu’ mich an dem Wald voll Mangofrtichten; 
geh’ du nach Hause nur, wie dir’s gefallt." 

Nach diesen Worten sprang er auf und elite in 
den Wald; der Schlangenbeschworer aber kehrte mifi- 
mutig in sein Haus zui'Qck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka init folgenden Worten: „Da- 
mals war der Affe der Novize, der Schlangenbeschwdrer 
war der grofie Thera, der Getreidehandler aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Salaka. 


250. Die Erzahlung von dem Affen.^) 

„Der Weise hier, der Ruhe liebt und Selbstverleug- 
nung.“ Dies erzahlte der Meister, da er im Jetavana ver- 
weilte, mit Beziehung auf einen heuchlerischen Mdnch. — 
Dessen Heuchelei namlich war unter den Mbnchen bekannt 
geworden. In der Lehrhalle begannen darauf die Mdnche 
folgendes Gesprach: „Freund, der M6nch so und so, der 
in der zum Heile fuhrenden Buddhalehre MSnch geworden, 
zeigt ein heuchlerisches Benehmen." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr Mfinche, habt 
ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: 
„Zu der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Monche, 

=‘) Vgl. dazu das 173. Jataka, ttbersetzt in diesem Bande 
S. 78—80, das sich in seinem Inhalte vollstandig mit dem vor- 
liegenden deckt. 

20 ^ 
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ist dieser MBnch ein Heuchler, sondern auch fruher schon 
war er ein Heuchler und trieb , da er ein Affe war,, 
Heuchelei nur um eines Feuers willen." Nach diesen 
Worten ei'zhhlte er folgende Begebenheit aus der Vergan- 
genheit. 

AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
faroilie seine Wiedergeburt. AIs er herangewachsen 
war und sein Sohn schon allein umherlaufen konnte, 
da auch noch dazu seine Gattin gestorben war, nahm er 
seinen Sohn auf die Schuller und zog nach dem Hi- 
malaya, wo er die Weltflucht der Weisen betatigte. 
Seinen Sohn machte er zu einem Asketenknaben und 
nahm in einer Laubhiltte seinen Aufenthalt. 

AIs nun einmal zur Regenzeit der Regengott un- 
aufhorlich seine Giisse herabsandte, weilte dort ein von 
der Kalte gequalter AlFe, der vor Frost mil den Zahnen 
klapperte und zitterte. Der Bodhisattva hatte grofie 
Holzstilcke herbeigeholt und ein Feuer gemacht; dann 
legte er sich auf seine Bank. Sein Sohnchen setzte sich 
zu ihm und rieb ihm die Fafie. — Da nahm der Affe 
die einem verstorbenen Asketen gehorigen Bastgewan- 
der, zog das Unter- und das Oberkleid an', legte das 
Antilopenfell auf die eine Schuller, nahm die Tragstange 
und den Wassertopf und kam so im Aufzug eines As- 
keten herbei. An der Ttlr der Laubhtitte blieb er stehen, 
indeni er sich so urn des Feuers willen verstellte. 

AIs der Asketenknabe ihn sah, sagte er: „Vater, 
ein Asket steht da, von der Kalte gequalt und zitternd. 
Ruft ihn doch herein, er soil sich warraen." Und indem 
er seinen Vater bat, sprach er folgende erste Strophe: 

„Der Weise hier, der Ruhe liebt und Selbstverleugnung, 
steht da, geplagt von Kalte und von Furcht. 

Wohlan, eintreten soil er in dies Hauschen 
und schwinden soli ihm Kalte und Bedrangnis."' 
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Als der Bodhisattva die Worte seines Sohnes ver- 
nahm, stand er auf und schaute hin; da merkte er, dafi 
es ein AfFe sei, und er sprach folgende zweite Strophe: 

,,,Dies ist kein Weiser, der der Ruh’ und Selbstver- 
leugnung sich erfreut; 

ein Aife ist es, der auf Baumes Zweigen wandelt. 
ZerstOrer ist er und Verderber, dazu niedrig; 
wenn er hereinkommt, richtet er das Haus zugrund." 

Nach diesen Worten ergriff der Bodhisattva einen 
Feuerbi'and, versetzte den Affen damit in Furcht und 
vertrieb ihn. Dieser sprang in die Hohe, eilte in den 
Wald zurilck, den er verschmaht hatte, und kam nicht 
raehr an diesen Ort. 

Der Bodhisattva aber erlangte die Erkenntnisse und 
■die Vollkommenheiten und seinem Sohne, dem Asketen- 
knaben , verkundete er die Mittel zur HerbeifUhrung 
der Ekstase, wodurch auch dieser die Erkenntnisse und 
die Vollkommenheiten erreichte. Sie gelangten dann, 
unaufhdrlich in Ekstase schwebend, in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister mit den Worten; „ Nicht nur 
jetzt, ihr MSnche, sondern schon von der Vorzeit her war 
dieser ein Heuchler," diese Unterweisung beschlossen und 
die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung der 
Wahrheiten aber wurden einige bekehrt, einige einmal 
zurtlckkehrend und einige nicht zurQckkehrend): „DamaIs 
war der AfFe der heuchlerische Mdnch, der Sohn war Ra- 
h.ula, der Vater aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Affen. 



Ende des zweiten Buches. 



III. Buch, 


251. Die Erzahlung von dem Wunsch.^) 

„Durch einen Wunscii, von Lust erzeuget.^' Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Bezie- 
huiig auf einen unzufriedenen M 5 ncli. Ein Sohn aus edler 
Familie namlich, der zu Savatthi wohnte, hatte der Edel- 
steinlehre sein Herz geschenkt und war Monch geworden. 
Als er eines Tages in Savatthi sein en Almosengang machte, 
sail er ein prachtig geschmucktes Weib. Da entstand in 
ihm die Begierde nach Liebe und er verier den Gefallen 
am Ordensleben. Als ihn so seine Lehi*er, Unterweiser u. a. 
sahen, fragten sie ihn nach der Ursache seiner Unzufrie- 
denheit. Sie merkten, dab er von sinnlicher Begierde ge- 
qualt werde, und sagten zu ihm: „Fremid, der Meister 
entfernt die Befleckung von denen, die durch die Be- 
fleckung der Lust usw. gepeinigt werden; er verkiindigt 
ihnen die Wahrheiten und verschafFt ihnen die Frucht der 
Bekehrung und der anderen Wege. Komm, wir wollen 
dich zum Meister hinfiihren." Und sie gingen mit ihm zum 
Meister bin. Als der Meister fragte; „Warum seid ihr 
mit diesem M 5 nche gegen seinen Willen zu mir gekommen?^^ 
erzahlten sie ihm den Fall. 

Darauf fragte der Meister: „Ist es wahr, o Mdnch, 
dab du unzufrieden bist?“ Als jener antwortete: ,Ja, es 
ist wahr/^ fragte er weiter: „Warum?“ Jener berichtete 
den Grund. Darauf sprach der Meister: „0 Mdnch, diese 
Weiber lieben auch frQher schon in ganz reinen Wesen, 


h Der Xitel ist wieder aus dem ersten Wort der ersten 
Strophe abgeleitet Ubrigens entspricht das Jataka inhaltlich 
genau dem 66., ubersetzt Band I, S. 275 — 281. 
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die durch die Kraft der Ekstase die Befleckung in Schran- 
ken hielten, eine Befleckung aufkommen; wie sollen also 
solclie unbedeutende Leute nicht durch sie befleckt werden? 
Auch ganz reine Wesen werden befleckt; auch solche, die 
hochsteii Ruhm geniefien, geraten in Unehre. Um wie viel 
mehr also die nicht ganz Reinen? Wird nicht der Wind, der 
den Sineruberg erschiittert, auch einen Haufen alter Blatter 
bewegen? Diese Begierde hat ein Wesen schon gequalt, 
das am Fufie des Bodhibaumes gesessen hatte und der vollen 
Erkenntnis teilhaftig war; wie soil sie einen solchen wie 
dich nicht qualen?" Nach diesen Worten erzhhlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer sehr vermogenden Brahmanen- 
familie, die achthundert Millionen besafi, seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, erlernte er 
zu Takkasila alle Wissenschaften; dann kehrte er nach 
Benares zurilck und nahm sich eine Frau. Als er nach 
detn Tode seiner Elteim seine Pflichten gegen die Ver- 
storbenen erftlllt hatte und sein Geld betrachtete, er- 
wog er beisich; „Dieser Schatz existiert; wer ihn aber 
zusammenbrachte, existiert nicht mehr.“ Dadurch wurde 
er erregt uird aus seinen Poren drang der Schweifi. 
Nachdem er lange ein hSusliches Leben gefilhrt, spen- 
dete er ein grofies Almosen, gab die LOste auf, verlieb 
die Schar seiner weinenden Verwandten und zog nach 
dem Himalaya. Hier erbaute er sich an einem reizen- 
den Fleck eine Laubhtitte und ernahrte sich von Wur- 
zeln und Waldfrtichten, die er bei seinem Umhergehen 
sammelte. Bald darauf erlangte er auch die Erkennt- 
nisse und die Vollkoramenheiten. 

Wahrend er sich so lange des Gliickes der Ekstase 
erfreute, dachte er einmal: ,,Ich will in das Bereich 
der Menschen gehen und mich mit Salz und Saurem 

Dazu gehort aufier dem Verbrennen des Leichnams auch 
das Aufstellen von Speise und Trank ffir die Verstorbenen. 
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versehen. So wird mein KSrper stark werden und ich 
werde eine Fufiwanderung machen kOnnen. Diejenigen 
aber, die einem, der so tugendhaft ist wie ich, ein Al- 
mosen geben oder einen Grufi bieten werden, die wer- 
den in den Himmel kommen." 

Er stieg also vom Himalaya herab und gelangte, 
wahrend er so von Oil zu Ort wanderte, nach Benares. 
Als er sich hier zur Zeit des Sonnenunterganges nach 
einer Wohnstatte umsah, sah er den Park und dachte: 
„Dieser pafit ftlr die Zurilckgezogenheit; hier will ich 
wohnen." Er ging in den Park hinein und verbrachte, 
am Fufie eines Baumes sitzend, in seliger Ekstase die 
Nacht. 

Am nachtenTage reinigte er seinen Kbrper, brachte 
dann zur Zeit des Vormittags seine Haarflechten, sein 
Antilopenfell und seine Bastgewander in Ordnung und 
ging mit seinem Almosengefafi in die Stadt hinein; mit 
ruhigen Sinnen und ruhigem Herzen , mit edlem An- 
stand kam er daher und blickte nur auf eines Pfluges 
Lange vor sich hin, so dafi er durch die vollendete An- 
mut seines Wesens aller Blicke auf sich zog. 

Wahrend er so seinen Almosengang machte, kam 
er auch an das Tor des kSniglichen Palastes. DerKonig, 
der gerade auf der grofien Terrasse lustwandelte, sah 
durch ein Fenster den Bodhisattva. Befriedigt durch 
dessen edle Erscheinung dachte er: „Wenn es eine 
wahre Ruhe gibt, so mufi sie im Innern dieses Mannes 
wohnen." Er schickte einen Minister fort mit dem Auf- 
trag, den Asketen herbeizuholen. Jener ging hin, be- 
grtifite ihn, nahm ihm seine Almosenschale ab und 
sagte: „Herr, der KOnig laBt dich rufen.“ Der Bodhi- 
sattva erwiderte: „VortrefFlicher , der KOnig kennt uns 
ja nicht.“ „Wai'tet darum hier, Herr, bis ich zurOck- 
kornme," versetzte der andere und berichtete dies dem 
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KOnige. Der Konig sprach: „Es gibt keinen Asketen, 
der unsrer Familie gehorte; gehe und hole ihn!“ Da- 
bei streckte er selbst die Hand aus dem Fenster hina^ls 
und rief: ,,Kommt her, Herr!*' 

Darauf legte der Bodhisattva seine Almosenschale 
in die Hand des Ministers und stieg zu der Terrasse 
hinauf. Der Kdnig begriihte ihn, liefi ihn auf dem 
kdniglichen Polster Platz nehnien und bewirtete ihn mit 
Reisschleim , Kuchen und den anderen Speisen , die fUr 
ihn selbst bereitet waren. Nachdem das Mahl beendet 
war, stellte er eine Frage an ihn. Durch die Beant- 
wortung der Frage wurde er noch mehr befriedigt, 
und nachdem er ihn gegrufit, fragte er: ^,Herr, wo- 
wohnt Ihr? Woher kommt Ihr?“ Der Bodhisattva ant- 
wortete; „Wir wohnen im Himalaya, o GroBkonig; vom 
Himalaya kommen wir.“ Als jener abermals fragte; 
„Warum?“ erwiderte er: „Zur Regenzeit, o GroBkonig, 
ziemt es sich einen festen Wohnsitz zu haben.“ Da 
sprach der Kdnig: ,,Herr, bleibet darum im kOniglichen 
Parke wohnen. Ihr werdet an den vier Hilfsmitteln 
keinen Mangel leiden und ich werde damit ein gutes 
Werk tun, das mir zum Himmel verhilft.“ 

Er erhielt die Zustimmung des Bodhisattva und 
nach dem Fruhmahle ging er mit diesem nach seinem 
Parke, liefi dort eine LaubhOtte erbauen, einen Wandel- 
gang errichten und die ilbrigen Aufenthaltsorte fUr 
Nacht und Tag herstellen; dann tibergab er ihm noch 
die Asketenrequisiten, verabschiedete sich mit den Wor- 
ten: „Wohnet in Frieden, Herr,“ und tibergab ihn 
der Ftlrsorge des Parkwachters. Von da an blieb der 
Bodhisattva zw5lf Jahre lang dort wohnen. 

Eines Tages aber geriet das Grenzland des KOnigs 
in Aufruhr. Da er dorthin zu gehen wiinschte um es 
wieder zu unterwerfen, sprach er zu seiner Gemahlin;. 
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,,Liebe, du oder ich milssen in. der Stadt bleiben.”' 
„In bezug auf wen sprecht Ihr so, Herr?“, fragte sie. 
,,In bezug auf den tugendhaften Asketen, Liebe." Hier- 
auf sagte die Ftirstin: ,,Herr, ich werde gut auf ihn 
acht haben; die Fiirsorge fiir unsern Edlen ist meine 
Aufgabe. Geht unbesorgt!“ Darauf zog der KOnig 
fort und die KOnigin wartete dem Bodhisattva mit Sorg- 
falt auf. 

Als aber der Konig fortgezogen war, kam der 
Bodhisattva, der sonst zur bestimmten Stunde zu kom- 
men pflegte, zu der ihm passenden Zeit in den Palast 
des KOnigs und nahm dort seine Mahlzeit ein. — Fines 
Tages nun blieb der Bodhisattva allzu lange aus. Die 
KOnigin hatte die ganze feste und fltissige Speise her- 
gerichtet, hatte sich dann gebadet und geschmhckt und 
eine niedere Bank aufstellen lassen. Wahrend sie so 
auf das Kommen des Bodhisattva wartete, machte sie 
ihr glanzendes Gewand, das sie trug, lose und iegte 
sich nieder. Als der Bodhisattva merkte, dafi es Zeit 
war, kam er mit seiner Almosenschale durch die Luft 
heran und gelangte an die Ofifnung des Fensters. Da 
aber die Kdnigin das Gerausch seines Bastgewandes 
hSrte, wollte sie rasch aufstehen; da fiel ihr gelbes, 
glanzendes Gewand herab. 

Der Bodhisattva schaute das fur ihn nicht passende 
Objekt, das seine Sinne durchdrang, durch die Macht 
der Begierde an. Da stand in ihm die durch die Macht 
der Ekstase bisher zur Ruhe gebrachte Befleckung auf, 
wie eine Schlange sich aufbaumt, die in einen Korb 
geworfen ist. Er glich einem Milchbaume, der von der 
Axt angeschlagen ist. Sobald aber die Befleckung in 
ihm erwachte, veiiieB ihn die Fahigkeit zur Ekstase 
und seine Sinne wurden unrein; er war wie eine Krkhe, 
die sich den Flilgel gebrochen. Er war nicht imstande, 
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wie frtiher im Sitzen sein Mahl einzunehmen; und ob- 
wohl er aufgefordert wurde sich niederzusetzen , tat er 
dies nicht. Darauf tat ihm die Fiirstin die ganze feste 
und flussige Speise in seine Almosenschale. Wahrend 
er aber fruher, wenn er sein Mahl beendet hatte, durch 
das Fenster hinausging und durch die Luft sich ent- 
fernte, konnte er es an diesem Tage nicht, sondern 
er nahm sein Mahl, stieg die grofie Treppe hinab und 
begab sich in den Park. Die Fiirstin aber merkte, da6 
sein Herz an sie gefesselt war.^) 

AIs er in den Park gekommen, verzehrte er sein 
Mahl nicht, sondern stellte es unter sein Bett; er selbst 
blieb sieben Tage lang liegen, indem er immer vor sich 
hin lallte: „So schone Hande hat die Fiirstin, so schone 
FiiBe, so ist der Umfang ihrer Hiifte, so die Schonheit 
ihrer Schenkel" und ahnliches mebr. Die Speise faulte 
inzwischen und war bedeckt von schwarzen Fliegen. 

Nachdem aber der Khnig sein Grenzland wieder 
unterworfen hatte, kehrte er zurtick. Er umfuhr die 
prachtig geschmiickte Stadt von rechts, begab sich nach 
seineni koniglichen Palast und ging dann, um den 
Bodhisattva zu besuchen, in den Park. AIs er die Ein- 
siedelei voll Schmutz sah, dachte er: „£r wird fort- 
gegangen sein;“ und er offnete die Tiir der Laubhiltte 
und ging hinein. Da sah er ihn daliegen. Er dachte: 
„Er inufl irgendwie krank sein;" und er liefi die ver- 
faulte Speise wegwerfen, brachte die Laubhiitte in Oi'd- 
nung und fragte dann: „Herr, was fehlt Euch?" Der 
Bodhisattva erwiderte: „Ich bin verwundet, grofier 
Konig." Der KOnig dachte: „Meine Feinde werden, 
da sie iiber mich keine Gelegenheit erhielten, gedacht 
haben: ,Wir wollen etwas, das ihm lieb ist, krank 


*) Dieser letzte Satz fehlt in der Ubersetzung von Rouse. 
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machen* und werden ihn deshalb verwundet haben, 
glaube ich.“ Und er untersuchte seinen Kdrper und 
suchte nach der Wunde. Als er keine Wunde land, 
fragte er; „Wo seid Ihr verwundet, Herr?" Der Bodhi- 
sattva erwiderte: „0 GrofikOnig, ich bin nicht von 
einem andern verwundet; ich habe mich selbst in mein. 
Herz getroffen." Er erhob sich, setzte sich auf sein 
Lager und sprach folgende Strophen: 

„Durch einen Wunsch, von Lust erzeuget, 
den Nachdenken noch mehr gescharft, — 
nicht durch den Pfeil, geschickt verzieret, 
nicht durch den Schufi des Bogenschutzen, 

der seinen Bogen hebt ans Ohr, 
mit Pfauenfedern ziert den Pfeil, — 
durch ihn bin ich ins Herz getroffen; 
das Gute all hat er verbrannt. 

Ich kann ja keine Wunde sehen, 
aus der das Blut herunterrinnt; 
mein Herz der Weisheit ist beraubt, 
ich selbst hab’ mir das Leid gebracht." 

Nachdem so der Bodhisattva mit diesen drei Stro- 
phen dem Konige die Wahrheit erklSrt hatte, liefi er 
den Konig aus seiner Laubhiltte hinausgehen. Dann be- 
tatigte er die Mittel zur Herbeiftlhrung der Ekstase 
und erlangte auch die verlorene Fahigkeit zur Ekstase 
wieder. Darauf ging er aus seiner Laubhiltte hinaus, 
ermahnte den Konig und sagte, in der Luft sitzend: 
„0 Grofikonig, ich will in den Himalaya zurttckkehren." 
Als dieser erwiderte: „Herr, du darfst nicht gehen," 
sprach er: „0 Grofikonig, da ich hier weilte, bin ich 
in solches Ungemach gekommen. Jetzt darf ich nicht 
mehr hier bleiben." Trotz der Bitten des Konigs flog 
er in die Luft empor und begab sich nach dem Hima- 
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laya, wo er den Rest seines Lebens verbrachte. Da- 
nach gelangte er in die Brahmawelt 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrlieiten verkiindigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Woi’ten (am Ende der Verkundigung 
der Wahrheiteii aber gelangte jener uiizufriedene Monch 
zur Heiligkeit; einige warden bekehrt, einige einmal zurtick- 
kehrend, einige nicht zuriickkehreiid): „Damals war der 
KOnig Ananda, der Asket aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Wunsche. 


252. Die Erzahlung von der Handvoll 
Sesam. 

„Noch heute hab’ ich iiii GedSchtnis.^ Dies erzahite 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
,auf einen jahzornigen MOncli. — Ein Monch namlich war 
iahzornig und sogleich aufier sich. Wenn man nur weniges 
2 U ilim sagte , war er zoniig und argerlich ; Zorn und Groll 
zeigte er ohne jeden Grand. 

In der Lehrhalle begannen nun die Monche folgendes 
Gesprach: „Freuad, der M5nch so und so ist jahzoimig 
und sogleich aufier sich. Er braust besttodig auf wie Salz, 
das in den Ofen geworfen wil’d. Er, der in dieser so 
leidenschaftslosen Lehre Mdnch geworden, kann nicht ein- 
mal seinen Zorn bandigen,^^ Als der Meister dies hOrte, 
schickte er einen Monch fort und liefi jeiien rufen. Er 
fragte ihn; „Ist es wahr, M5nch, dafi du jahzornig bist?^^ 
Als jener erwiderte: „Ja, es ist wahr Herr,^‘ sprach der 
Meister: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondern auch frQher 
schon war dieser ja,hzormg." Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
er einen Sohn mit Namen Prinz Brahmadatta. Die 
friiheren KOnige aber schickten ihre S5hne, damit ihr 
Hochmut und Stolz gebrochen werde, damit sie Kalte 
und Hitze ertragen und den Wandel der Welt kennen 
lernten, in die Fremde in ein andres Reich, auch wenn 
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in ihrer eigenen Stadt ein weltbekannter Lehrer sich be- 
fand, damit sie die Kilnste erlernten. — Darum rief auch 
dieser Konig seinen Sohn, als er sechzehn Jahre alt 
war, zu sich. Er tlbergab ihm Schuhe mit einer Sohle, 
einen Sonnenschirm aus Blattern and tausend Kaha- 
panas und schickte ihn fort mit den Worten; „Mein 
Sohn, gehe nach Takkasila und erlerne die Ktlnste!" 

Jener sagte; „Gut,“ grtifite seine Eltern und zog 
fort. Nachdem er allmahlich Takkasila erreicht, fragte 
er nach dem Hause des Lehrers. Er fand diesen, wie 
er, nachdem er den jungen Brahman en Unterricht er- 
teilt, aufgestanden war und am Tore des Hauses auf- 
und abwandelte. Er ging in das Haus hinein und 
legte, sobald er den Meister erblickt, seine Schuhe ab, 
stellte den Sonnenschirm hin, grufite den Meister und 
blieb stehen. Jener merkte seine Ermtldung und liefi 
ihm den Empfang zuteil werden, wie er fremden An- 
kbmmlingen ziemt. 

Nachdem der Prinz sein Mahl verzehrt und sich 
ein wenig ausgeruht hatte, ging er zum Meister hin 
und begrtifite ihn. Der Lehrer fragte: „Woher kommst 
du, Lieber?" Er antwortete: „Von Benares." „Wessen 
Sohn bist du?" „Der Sohn des Konigs von Benares." 
„Wozu bist du gekommen?" „Um die Ktinste zu er- 
lernen." „Hast du den Lehrerlohn mitgebracht oder 
willst du ein Freischfller^) werden?" Der Prinz ant- 
wortete: „Ich habe den Lehrerlohn mitgebracht." Nach 
diesen Worten legte er einen Beutel, der tausend Geld- 
stiicke enthielt, zu den Fufien des Lehrers und bezeigte 
ihm seine Verehrung. — Die Freischhler namlich ver- 
richten bei Tage Arbeiten ftlr den Lehrer und erlernen 
bei Nacht die Kunste; diejenigen aber, welche dem 


Wortlich „ein Tugendschttler". Vgl. dazu Band I, S. 189. 
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Lehrer einen Lohn zahlen, sind in seinem Hause wie 
die altesten Sohne und erlernen nur die Kunste. Darum 
lehrte auch jener Lehrer den Prinzen unter sehr leich- 
ten Bedingungen die Kunste. 

Wahrend nun der Prinz die Kunste erlernte, ging 
er eines Tages mit seinem Lehrer zum Baden. Eine 
alte Frau aber hatte weiBe SesamkSrner zubereitet und 
ausgebreitet; sie safi dabei und gab acht darauf. Als 
der Prinz die weiBen SesamkOrner sah, bekam er Lust 
davon zu essen; er nahm eine Handvoll voll Sesam und 
verzehrte dies. Die alte Frau dachte: „Er wird von 
Begierde getrieben sein;“ und sie blieb still und sagte 
nichts. — Am nachsten Tage tat er zur gleichen Zeit 
das Namliche. Auch jetzt sagte sie nichts. Am dritten 
Tage tat der andre ebenso. Jetzt schrie die Alte mit 
erhobenen Handen: „Der weltberuhmte Lehrer lafit 
mich von seinen Schiilern auspliindern. " Der Lehi-er 
drehte sich um und fragte: „Was ist dies, Mutter?" 
Sie erwiderte: „Gebieter, dein Schtiler hat von den 
von mir zubereiteten weifien SesamkOrnern heute eine 
Handvoll verzehrt, gestern eine und vorher auch eine. 
Wird nicht, wenn er so weiter iBt, ineine ganze Habe 
verloren gehen?" Der Lehrer versetzte; „Mutter, weine 
nicht; ich werde dir den Preis dafilr geben lassen." 
Doch die Alte sagte: „Gebieter, ich will kein Geld; 
belehre aber den Prinzen, dafi er nicht raehr so tut.“ 

Nun sprach der Lehrer: „Sieh also her, Mutter." 
Er liefi von zwei jungen Brahmanen den Prinzen an den 
beiden HSnden fassen, nalim ein Stiick Bambusrohr 
und schlug ihn damit dreimal auf den Riicken, indem 
er sagte; „Tue dies nicht wieder." Der Prinz wurde 
von Zorn iiber den Lehrer erfaBt; seine Augen roteten 
sich und er schaute ihn vom Fufi bis zum Kopf an. 
Jener aber merkte, daB ihn sein Schiller zornig anschaue. 
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Nachdem nun der Prinz mit Eifer die Kilnste er- 
Jernt, dachte er: „Ich mufi ihn tdten," und behielt die 
von jenem begangene Schuld im Herzen. Als er weg- 
ging, grilfite er den Lehrer und sagte, als wdre er voll 
Liebe: „Meister, wenn ich zu Benares den Thron be- 
stiegen, werde ich zu Euch schicken; kommt dann zu 
mir.“ Er erhielt dessen Zustimmung und reiste ab. — 
Als er nach Benares gekommen war, begrQfite er seine 
Eltern und zeigte seine Kilnste. Der Konig dachte; 
„Bei meinen Lebzeiten habe ich noch meinen Sohn ge- 
sehen; bei meinen Lebzeiten will ich ihn noch in kdnig- 
licher Pracht sehen;" und er libergab seinem Sobne 
die Herrscliaft. 

Wahrend nun dieser in koniglicher Pracht lebte, 
erimrerte er sich an die Schuld, die sein Lehrer be- 
gangen; er dachte voll Zorn: „Ich werde ihn tdten 
lassen" und schickte einen Boten zu seinem Lehrer, um 
ihn herbeizuholen. Der Lelirer dachte: „Solange er 
jung ist, werde ich ihn nicht besanftigen kOrnien" und 
ging nicht hin. Als der Konig aber im mittleren Alter 
stand, dachte er: „Jetzt werde ich ihn besanftigen 
kbnnen" und er zog dorthin. Am Tore des kOnigiichen 
Palastes blieb er stehen und liefi melden, der Lehrer aus 
Takkasila sei gekommen. 

Erfreut liefi der Konig den Brahinanen zu sich 
rufen. Als er sah, dafi jener in seiner Gewalt war, 
wurde er zornig; seine Augen rOteten sich und er sagte 
zu seinen Ministem; „He, heute noch schmerzt mich 
die Stelle, wo ich von meinem Lehrer geschlagen 
wurde. Der Lehrer ist, den Tod auf der Stirne tra- 
gend, hierhergekommen um zu sterben. Heute noch 
mufi er das Leben lassen." Und er sprach die folgen- 
den zwei ersten Strophen: 

Dutoit, Jatakasn. 11. 
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„Noch heute hab’ ich im GedSchtnis, 
wie wegen einer Handvoll Sesam 
er mich am Arme packen liefi 
und mich mit einem Stock geprQgelt. 

Dich freut Dein Leben wohl nicht mehr, 
weil du gekommen bist, Brahmane, 
der du mich an den Armen packtest 
und dreimal mit dem Stocke schlugst!“ 

So sprach er, um ihm Todesfurcht einzuflofien. 

Als dies der Lehrer horte, sprach er folgende 
dritte Strophe; 

„Ein Edier, der unedles Tun 
verhindern will, indem er straft, 
tut dies zur Lehr’ und nicht zum Hah; 
so haben es erkannt die Weisen."^) 

Dann fuhr er fort; „Darum, o Grofikonig, merke 
dir dies! In einer solchen Stellung darfst Du keinen 
Hafi empfinden. Wenn Du ndmlich nicht von mir in 
dieser Weise belehrt wordenwarst, o Grofikonig, hattest 
Du im Laufe der Zeit Kuchen, Zucker u. dgl. oder Wald- 
frUchte weggenommen. Du hattest Dich an Diebereien 
gewOhnt, Einbrilche und Strafienraub begangen und 
Dorfer gepliindert. Dann hatte man dich als einen 
Rauber am Eigentum des Konigs samt Deiner Beute 
gefangen und vor den Konig gefiihrt. Der Konig hatte 
gesagt; ,Geht und vollzieht an ihm die seinen Ver- 
brechen entsprechende Strafe' und du warst der Konigs- 
strafe^) verf alien gewesen. Woher ist Dir also dieser 

*) Der Kommentator reiht hier drei Strophen an zur Eriau- 
terung des Begriffs „edel“. Diese sind, weil ohne jede Be- 
ziehung zur Erzahlung, in der Ubersetzung weggeblieben. 

Zu diesem Ausdruck fiir die Todesstrafe vgl. Band I, 
S. 451, Anm. 2. 
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Glanz zuteil geworden? Hast Du nicht durch mich 
diese Herrschaft erlangt?" 

So besSnftigte der Lehrer den KOnig. Die Minister, 
die ringsumher standen, sagten, als sie dessen Rede 
hOrten; „Es ist wahr, o FOrst; diese deine Herrschaft 
verdankst du deinem Lehrer." In diesem Augenblick 
sah der Konig den Vorzug des Lehrers ein und sprach: 
„Die ganze Herrschaft Ubergebe ich dir, o Lehrer; 
empfange das Reich." Der Lehrer aber wies dies 
zuriick mit den Worten: „0 GrofikOnig, mich verlangt 
nicht nach dem Reiche." Darauf schickte der KOnig 
nach Takkasila, liefi die Frau und die Kinder des Leh- 
rers herbeiholen und iibertrug ihnen eine grofie Macht. 
Den Lehrer selbst aber machte er zu seinem Haus- 
priester und hieit ihn wie einen Vater. Er beharrte 
bei dessen Ermahnung, verrichtete gute Werke wie 
Almosengeben u. dgl. und gelangte darauf in denHimmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verkundete er die Wahrheiten. Am Ende der 
VerkOndigung der Wahrheiten aber gelangte jener jah- 
zornige M5nch zur Frucht der Nichtriickkehr und auch 
viele andere wurden bekehrt oder einmal zuriickkehrend 
Oder nicht zuriickkehrend. Dann sprach der Meister: „Da- 
mals war der KSnig der jahzornige Mdnch, der Lehrer 
aber war ich." 

Ende der Erzahiung von der HandvoII Sesam. 


253. Die Erzahiung you Manikantha/) 

„In gTofier Menge kaiiii ich Trank und Speise." Dies 
erzahlte der Meister, da er bei der Stadt Alavi am Agga- 
lava-Monument verweilte, mit Beziehung auf die Vorschrift 

Dieses Wort, in dieser Erzahiung der Name des Schlangen- 
kdnigs, bedeutet „Edelstemhals". 


21 * 
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wegen des Baues voii Zellen. — Die Mouche von Alavi 
namlich bauten sich Zellen dureh BetteD); bestandig baton 
und bettelten sie, indem sie sagten: „Gebt uns einen 
Mann , gebt uns einen Gehilfen*' usw. Die Leute wurdeii 
durch diese Bitten mid diese Bettelei belastigt; wo sie die 
Monche salien, ei'schraken sie und liefen vor Angst davon. 

Einmal kam der ehrwurdige groBe Kassapa iiach Alavi 
und machte seineii Alinosengang. Ais die* Leute den Thera 
sahen, vei'hielten sie sich ebenso wie sonst.-) Da er nun 
nach dem Mahle von seinem Alinosengang zuruckkehrte, 
spracli er zu denMonchen: „Freuadc, friilierwar es in diesein 
Alavi leicht Ainiosen zu sammeln; warum ist dies jetzt so 
schwer geworden?" Als er auf seine Frage den Gruncl 
erfahren, ging er, als der Erhabene nach Alavi gckonnnen 
war und beim Aggalava-Moiuiment verweilte, zu deni Er- 
habenen hin imd teilte ihm diesen Sach verb alt init. Der 
Meister liefi aus diesein Anlasse die Monchsgemeinde zu- 
sammenkommen und fragtc die MOnchc von Alavi: „Ist es 
wahr, ihr Monche, dafi ihr durch Betteln eurc Zellen er- 
baut?" Als sic antworteten: „Es ist wahr, Hcrr,^* tad cite 
er die Monche und sprach: „Ihr Monche, das Bitten war 
auch den Nagas unaiigenehm , die doch in dem mit den 
sieben Arten der Kostbarkeiten angefullten Nrigaaufenthalt 
wohnten; wie viel mehr den Menschen, denen das Erwer- 
ben eines einzigen Kahaparia ist, wie wenn sie aus einem 
Steine Fleisch herausbringen mussen." CJnd nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenhcit aus der Vergan- 
genheit. 

Als ehedein zu Benares Brahmadatta regierte, nahni 
der Bodhisattva in einer selir vermogenden Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er so weit war, dat5 
er umherlanfen konnte, nahm ein andres tiigendhaftes 
Wesen im Schofie seiner Mutter seine Wiedergeburt. 
Die beiden Briider wuchsen heran. Beim Tode ihrer 
Eltern im Herzen erschtittert, bet^tigten sie die Welt- 

Rouse zeigt, ‘dafi „samyacikaya“ zu lesen ist statt des auf 
fliichtiger Schreibart beruhenden „sanfiacikaya'^ 

Statt des uberlieferten „patijaggimsu“, das den umgekehrten 
Sinn gabe, ist mit Rouse die Lesart der einen Handschrift „pati- 
pajjlsu" vorzuziehen. 
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flucht der Weisen und erbauten sich am Ufer des Gan- 
ges eine LaubhUtte, in der sie wohnten. Die Laub- 
hiltte des Alteren befand sich welter oben am Ganges, 
die des Jtingeren welter unten am Ganges. 

Eines Tages nun verliefi der Nagakonig^) Maiji- 
kantha scinen Aui'enthaltsort und wandelte in der Ge- 
stalt eines jungen Brahmanen am Gangesufer umber. 
Dabei kam er in die Einsiedelei des Jungeren; er grufite 
ihn und setzte sich ihm zur Seite. Nachdem sie liebens- 
wurdige Worte miteinander getauscht, wmrden sie ver- 
traut miteinander und konnten nicht mehr ohne 
den andern sein. Immer wieder kam Maiiikantha zu 
dem jungeren Asketen und setzte sich zu ihm, nachdem 
er ihn begrubt hatte. Wenn es dann Zeit war zum 
Gehen, veranderte'er aus Liebe zu dem Asketen sein 
AuBeres, uinschlang den Asketen mit seinem Korper, 
umarmte ihn so und baumte sich iiber seinem Elaupte 
hoch auf. Wenn er so eine Welle geruht hatte, loste 
er die Uinschlingung Avieder und rolltc seinen Kdrper 
zusammen; dann gTiifite er den Asketen und kehrte in 
seine Behausung zurtick. Aus Fui'cht vor ihm aber 
AAmrde der Asket mager und rauh; er verier seine 
Fai'be, Avui'de iiber und iiber gelb und die Adern traten 
•an seinem Korper hervor. 

Eines Tages kam er zu seinem Bruder. Dieser 
fragte ihn: „Was ist der Grund, datl du mager und 
rauh geworden bist, die Farbe verloren hast, iiber und 
iiber gelb wurdest und daB die Adern an deinem Kor- 
per hervortreten?" Der andre erzahlte ihm die Sache. 
Darauf fragte ihn sein Bruder: „Wie aber, wiinschest 
du das Kommen dieser Schlange oder wiinschest du es 
nicht?" Er versetzte; „Ich wilnsche es nicht." Sein 

Vgl. dazu Band I, S. 140, Anm. 4 und die schone Erzah- 
lung im „Leben des Buddha", S. 69. 
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Bruder fragte waiter: „Wenn aber der Schlangenkonig 
zu dir komrat, welchen Schniuck tragt er dann?“ Er 
erwiderte: „Ein kostbares Juwel." 

Nun sprach der Bodhisattva: „Wenn also dieser 
Schlangenkdnig wieder zu dir kommt, so bitte ihn, be- 
vor er noch sich niedergesetzt hat, er moge dir das 
Juwel schenken. Auf diese Weise wird der Naga 
weggehen, ohne dich mit seinen Windungen zu um- 
schlingen. 

Am andern Tage bitte ihn daruni, wenn er herbei- 
kommt und an derTure der Einsiedelei steht; am dritten 
Tage bitte ihn schon, wenn er am Gangesufer aus dem 
Wasser auftaucht. Auf diese Weise wird er nicht mehr 
zu dir kommen." 

Der Asket stimmte zu mit dem Worte „Gut“ und 
kehrte in seine Laubhfitte zuriick. Als am nachsten 
Tage der Schlangenkonig kam, bat er ihn, als er noch 
stand: „Gib mir diesen deinen Edelsteinschmuck." Dar- 
auf machte sich jener davon ohne sich niederzusetzen. 
Als er am nachsten Tage wiederkehrte und noch an 
der Ttir stand, sprach der Asket: „Gestern gabst du 
niir das kostbare Juwel nicht; heute mufi ich es er- 
halten." Darauf betrat der Naga nicht einmal die Ein- 
siedelei, sondern entfernte sich. Als er dann am dritten' 
Tage aus dem Wasser auftauchte, sagte der Asket 
wieder zu ihm: „Heute ist schon der dritte Tag, dab 
ich dich bitte; gib mir das kostbare Kleinod." Darauf 
sprach, um den Asketen zurtickzuweisen , der Schlangen- 
konig, im Wasser stehend, folgende zwei Strophen: 

„In grofier Menge kann ich Trank und Speise 
erhalten um des Edelsteines willen. 

Nicht geb’ ich dir ihn, zuviel bittest du, 
noch werd’ ich wiederkommen in dein Haus. 
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So wie ein jQngling mit geschlififnem Scbwert 
schreckst du mich, da du bittest um den Stein. 

Nicht geb’ ich dir ihn, zuviel bittest du, 
noch werd’ ich wiedei'kommen in dein Haus.“ 

Nach diesen Worten tauchte der Schlangenkdnig 
wieder ins Wasser hinab, begab sich in seine Schlangen- 
behausung und kehrte nicht mehr zuruck. 

Als aber jener Asket den anmutigen Schlangen- 
kdnig nicht mehr sah, wurde er noch mehr mager und 
rauh; noch mehr verlor er die Farbe, wurde iiber und 
ilber gelb und die Adern traten an seinem Ksrper her- 
vor. — Da dachte der altere Asket; „Ich will sehen, 
wie es dem Jiingeren geht," und ging zu ihm bin. Als 
ersah, dafi dieser noch mehr anGelbsucht litt, fragte er: 
„He, warum bist du noch mehr gelbsiichtig geworden?" 
Da er hbrte: „Weil ich den anmutigen Nagakdnig 
nicht mehr sehe,“ merkte er; „Dieser Asket kann ohne 
den NagakOnig nicht leben;" und er sprach folgende 
dritte Strophe: 

„ Nicht fordre das, was einem lieb und wert ist; 
gekrankt ist er durch dein zu vieles Bitten. 

Weil der Brahmane um das Kleinod bat, 
liat sich der Schlangenfurst nicht mehr gezeigt." 

Nachdem er so zu ihm gesprochen, trOstete ihn der 
altere Bruder mit den Worten: „Von jetzt an bekiim- 
mere dich nicht mehr;“ dann kehrte er in seine Ein- 
siedelei zurQck. In der Folgezeit aber erlangten die 
beiden Brtider die Erkenntnisse und die Vollkommen- 
heiten und gelangten in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „So, ihr 
MOnche, war fQr die Nagas, die doch an einem von den 
sieben Arten der Kleinodien erfullten Orte wohnen, eine 
Bitte unangenehm; wie viel mehr aber fQr die Menschen?*, 
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cliese Lehrunterweisung beschlosseii hatte, verbanci cr das 
Jataka init folgenden Worten: „DamaIs war der JOngerc 
Ananda, der Altere aber war ich/‘ 

Ende der Erzahlung von ManikaiUha. 


254 . Die Erzahlting von dem Sindhu-RoE 
mit dem Reisstaub im Leibe. 

„Nachdem du Gras und Brocken abest.'^ Dies erzahlte 
der Meister, da er ini Jetavana verweilte, init Beziehuiig 
auf den Thera Sariputta. Zu einer Zeit namlich, als der 
voilig Erleuchtete zu Savatthi die Rcgenzeit vcrbracht hatte 
und von seiner Wanderung wieder zuruckkehrte , dachtcii 
die Leiite: „Wir wollcn den Angekomraenen ehreiT^ und 
speiideten der Monchsgemeinde, die Buddha zum Maupte 
hatte, ein Almosen. Im Kloster stellten si(^ einen Monrli 
auf, der sonst die Predigt bekannt zu machen pflegte; 
dieser gab alien denen, die kamen und eine bestiinmte 
Anzahl yon Monchen wunschten, eine Anzahl Monche mit, 
indem er sie vertcilte. 

Eine anne, alte Frau aber, die nur eine Portion zu- 
bereitet hatte, kam, als an die einzelnen Leute die Monche 
verteilt warden, am Morgen zu dem Predigtausrufer hin 
und sagte: „Gebt mir einen Mdnch.“ Jener erwiderte: 
„Ich habe schon alle Monche an die einzelnen verteilt. 
Der Thera Sariputta aber ist noch im Kloster; gib diesem 
dein Almosen Sie sagte: „Gut" und befriedigten Her- 
zens blieb sie am Torerker des Jetavana stehen, bis der 
Thera kam. Sie griifite ihn, nahm ihm die Almosenschale 
aus der Hand, fuhrte ihn in ihr Plans und lieB ihn sich 
niedersetzen. 

Nun hbrten viele giaubige Familien: „Eme alte PTau 
hat den Heerfuhrer der Lehre in ihrem Hause sich nieder- 
setzen lassen.“ Als unter diesen Pasenadi, der KCnig von 
Kosala, diese Begebenheit erfuhr, schickte er ihr Gefafie 
voll Reisbrei nebst einem Gewande und einem Beutel mit 
tausend Goldstiicken und liefi ihr sagen: „Wir laden die 
Edle ein, mit diesem Gewande sich zu beldeideii und diese 
Kahapaijas auszugebeii um den Thera zu bewirten." Und 
wie der K5nig, so schickten auch Anathapindika , der 
jungere Anathapindika und die groBe Laienschwester Vi- 
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aakha zu der aiten Frau. Auch andere Faniilien schickten 
einhundert, zweihiindert oder iiiehr Kahapanas zu ihr, je 
iiach ihreni Vermogen. So erhielt die alte Frau an dem 
einen Tage hunderttausend. Der Thera aber trank den 
von ihr gespendeten Reisschleim und verzehrte den von 
ihr geinachten Kuchen und den Reisbrei , den sie gekocht. 
Nachdeiu er gespeist, verrichtete] er seine Daiiksagung, 
brachte die alte Frau ziir Erreichung der Frucht der He- 
kehrujig und kehrte hierauf in seiii Kloster zuruck. 

In der Lehrhalle begannen darauf die Moiiche folgen- 
des Gesprach uber die Vorzuge des Thera: „Freund, der 
Heerftihrer der Lehre hat die alte Hausmutter aus ihrem 
l^dend ])efreit und ist ihr eine Hiife geworden; ohne Wider- 
vvillcn hat er die von ihr gereichte Speise verzehrt.“ Da 
kain der Meister und fragte: ,,Zu welcher Unterhaltung, 
ihr Mdnche, habt ihr euch jetzt hier niedergeiassen?“ AIs 
sie antworteten: „Zii der und der,“ sprach er: ,yNicht nur 
jc^tzt, ihr M5nche, ist Sariputta zu einer Flilfe fur die alte 
Frau geworden und nicht nur jetzt verzehrte er die von 
ihr gereichte Speise ohne Widerwillen, sondern auch fruher 
schon tat cr so.^' Und nach diesen Worten erzahlte er 
fo]gend(‘ Begebenheit aus der Vergangenlieit. 

AIs ehedein zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattvu in einer Kaufniannsfamilie des Nordens 
seine Wiedergeburt. FunfhundertPferdehandler aus dem 
Norden aber pflegen ihre Pferde nach Benares zu brin- 
gen und verkaiifen sie dort. Nun kam einmal ein Pferde- 
liandler mit funfhundert Pferden auf den Weg nach 
Benares. — Unterwegs befindet sich unweit von Be- 
nares ein Flecken. Dort wohnte ehemals ein selir wohl- 
liabendei- Grofikaufmann; dieser besali ein groBes Hans. 
Seine Faniilie aber war allmilhlich zugrande gegaagen 
und nur eine alte Frau war iibriggeblieben. Diesc 
wolinte in dem Hause. 

AIs nun jener Pferdehandler in den Flecken kam, 
sagte er: „Ich werde dir Mete clafilr zahleiV' und nahm 
in diesem Hause Aufenthalt; die Pferde stellte er zur 
Seite. An diesem Tage aber gebar eine ihm gehOrige 
edie State ein Fohlen. Nachdem er zwei bis drei Tage 
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dort geblieben war, reiste er niit den Pferden fort uin 
den KOiiig aufzusuchen. Die alte Frau aber sagte ilim: 
„Gib mil- die Miete fiir das Haus.“ „Gut“, erwiderte 
er, „ich will sie dir geben. Mutter." Darauf sprach 
sie: „Lieber, wenn du mir die Miete geben willst, so 
ziehe dies junge Fallen von der Miete ab und gib es 
mir.“ Der Kaufraann tat so und zog fort. Die Frau 
brachte dem Fohlen Liebe entgegen wie einem Sohne; 
sie gab ihm ausgeprefites, gerbstetes Korn, Brocken 
und Grilser und zog es so auf. 

In der Folgezeit kam einmal der Bodhisattva mit 
funfhundert Rossen des Weges und nahm in jenem 
Hause Aufenthalt. AIs die Rosse an dem Ortc, wo 
das Sindhu-Fohlen beim Verzehren von Reisstaub ge- 
standen hatte, den Geruch witterten, vermochte auch 
nicht ein einziges das Haus zu betretcn.^) Da fragte 
der Bodhisattva die alte Frau: „Mutter, ist vielleicht 
ein Pferd in diesem Hause?" Sie antwortete: ,,Lieber, 
ein andres Pferd gibt es hier nicht; ich habe aber ein 
junges Fohlen an Sohnesstatt angenommen und ziehe 
es auf; dies Lst hier." „Wo' ist es, Mutter?" ,,Es ist 
gerade fortgegangen, Lieber.“ „Zu welclier Zeit wird 
es zuruckkehren?" „Zur rechten Zeit wird es zuruck- 
kehren, Lieber," versetzte die Alte. 

Der Bodhisattva setzte sich, auf das Kommen des 
Fohlens wartend, nieder und lieS seine Rosse draufien. 
Nachdem nun das Sindhu-Fohlen herumgelaufen war, 
kam es zur rechten Zeit zuruck. AIs der Bodhisattva 
das Sindhu-Fohlen sah, dessen Leib voll Reisstaub war, 
bemerkte er die Abzeichen^) und dachte bei sich: 

*) Hier ist naturlich nicht gemeint aus Ekel, sondern aus 
Ehrfurcht vor der edlen Rasse. 

Die Sindhu-Rosse batten verschiedene charakteristische 
Abzeichen an ihrem Korper. 
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„Dieses Sindhu-Rofi ist unschatzbar; ich mufi der alteii 
Frau den Preis dafur zahlen und es mitnehmen." — 
Das Sindhu-Ro6 aber ging in das Haus hinein und 
stellte sich an seinen gewohnten Platz. In diesem Augen- 
blick getrauten sich auch die anderen Pferde das Haus 
zu betreten. 

Nacbdem der Bodhisattva zwei oder drei Tage dort 
geblieben war und die Pferde ausgeruht batten^ sagte er 
beim Gehen; „Mutter, gib mir dies Fohlen und n im m 
den Preis dafur.“ „Was redest du?“, erwiderte die 
Alte, „verkauft man denn seine Kinder?" Darauf spracb 
der Bodhisattva weiter; „Mutter, mit welcher Nahrung 
ziehst du es auf?" Sie antwoitete: ,,Icb ziehe es auf, 
Lieber, indem ich ihm Reisbrei, saure Griitze, gerbsteten 
Reis, Brocken und Gras zu fressen und Schleim von 
Reisstaub zu trinken gebe.“ Nun sagte der Bodhisattva: 
„Mutter, wenn ich es bekomme, so werde ich ihm 
Speise von imfierstem Wohlgeschmack geben; da, wo 
es steht, werde ich eincn Baldachin aus Tuch aufrichten 
und es auf einem Bolster stehen lassen." Darauf er- 
widerte die Alte: „Lieber, wenn es sich so verhalt, 
soil es meinem Sohne gut gehen. Nimm ihn mit und 
gehe." 

Der Bodhisattva machte nun einen besondercn Preis 
fill' die vier Ftifie, den Schweif und das Gesicht und 
legte dafur sechs Beutel mit je tausend Goldstticken 
hin; der Alten gab er ein neues Gewand zum Anziehen, 
liefi sie sich schmllcken und stellte sie dann vor das 
Fohlen liin. Dies hob die Augen, sah seine Mutter an 
und vergofi Tranen. Die Alte strich ihm den Rilcken 
und sagte: „Ich habe die Entschadigung fur meine 
Wartung erhalten; gehe jetzt, Lieber." Dann ging 
es fort. 

Am nachsten Tage machte der Bodhisattva Speise 



von iluBerstem Wohlgeschmack fUr das Fohlcn zurecht; 
da er aber dachte: „Ich will es jctzt auf die Probe 
stellen, ob es seinen Vorzug kennt oder nicht,“ lieti er 
in einen Trog Reisstaubschleim schtitten und setzte ihm 
dies vor. Das Fohlen aber dachte: „Diese Speise 
werde ich nioht verzchren“ und wolltc nicht den Reis- 
schleim trinken. Um es auf die Probe zu stellen, sprach 
<ler Bodhisattva folgende erste Strophe; 

,,Nachdem du Gras und Brocken aLiest, 
voni Reise Schauin und Staub \ferzehrtest, 
war dies doch dein gewohntes Futter; 
warum vvillst du es jetzt nicht fressen?“ 

Als das Sindhu-Rol.1 dies liorte, sprach es die fol- 
gendeii zwei anderen Strophen: 

„Wo man den Edlen nicht erkennt 
nach Abstammung und nach Verlialten, 
da ist, du Weiser, gut' genug 
auch Reisstaub und der Schauin voni Reise. 

Du aber hast inich wohl erkannt, 
dab ich das beste bin der Rosso; 
da ineincn Vorzug selbst ich kenne, 
werd’ ich den Reisstaub nicht mehr fressen." 

Da dies der Bodhisattva hdrte, sagte er; „Ich tat 
dies nur um dich auf die Probe zu stellen; sei nicht 
b6se!“ Er gab ihm gute Speise zu verzehren und be- 
gab sich mit ihm an den Hof des Kpnigs. Hier stellte 
er auf die eine Seite die fiinfhundert Pferde; auf der 
andern stellte er ein herrliches Zelt auf, breitete auf 
denBoden einPolster, befestigte darliber einen Baldachin 
aus Tuch und stellte dort das Sindhu-Fohlen auf. 

Als der Kdnig kam und die Rosse betrachtete, 
fragte er: „ Warum ist dieses Pferd abseits ge.stel]t?“ 



333 


Der Bodhisattva antwortete: „0 GroBkdnig, wenii dies 
Sindhu-Rofi nicht getrennt gestellt wird, wird es die 
andern Pferde losmachen." „Ist es ein edles Sindhu- 
RoB?“, fragte der KSnig weiter. „Ja, o GrofikSnig," 
ej-widerte jener. „Ich will darnm seine Schnelligkeit 
sehen,“ versetzte der KSnig. 

Darauf zaumte der Bodhisattva das RoB auf, be- 
stieg es und sagte; „Sieh jetzt, o GrofikOnig!" Er lieB 
die Leute aus dem Wege treiben und ritt das Pferd im 
Hofe des Konigs umher. Der ganze Hof des Konigs 
schien ununterbrochen von Reitern und Pferden umgeben. 
Abermals rief der Bodhisattva: „Sieh, o GroBkonig, 
die Schnelligkeit des Sindhu-Fohlens“ und lieB es los; 
da sah es niemand mehr. Dann legte er ein rotes Tuch 
um dessen Leib und lieB es wieder los; da sah man 
nur das rote Tuch. Hierauf liefi er das RoB in der 
Stadt iiber einen Lotosteich im Parke dahinlaufen; 
als es aber Uber das Wasser lief, wurden nicht einmal 
die Enden seiner Hufe naB. Dann lief es wiederum 
iiber die Blatter eines Lotosteiches und di-iickte dabei 
nicht ein einziges Blatt unter das Wasser. 

Nachdem er so die vollendete Schnelligkeit seines 
Rosses gezeigt, stieg er herab, klatschte in die Hiinde und 
streckte ihm die Handflache entgegen; das Pferd kam 
herbei, tat die vier FiiBe zusammen und stand auf der 
Handflache. Darauf sprach das gi'ofie Wesen zuni 
Kdnige: „0 GrofikOnig, wenn dieses Fohlens Schnellig- 
keit in jeder Art gezeigt wilrde, so wiirde der Umkreis 
des Ozeans dazu nicht ausreichen.“ 

Befriedigt gab derKonig dem Bodhisattva die Hdlfte 
seines Konigreichs; das Sindhu-Fohlen aber lieB er 
salben und zum kdniglichen Leibrosse machen. Es war 
dem Konig lieb und wert und wurde hoch geehrt 
Seine Wohnung glich dem prachtig gezierten Schlaf- 
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gemacli eines KGnigs; den Boden betraufelten sie mit 
allerlei edien Wohlgeriichen, in Reihen brachten sie 
wohlriechende Substanzen und Girlandcn an. Dartiber 
war ein Baldachin von Tuch, eingelegt mit goldenen 
Sternen; auf alien Seiten war ein herrliches Zelt herum- 
gestellt. Bestandig brannte eine Lampe mit duftendem 
Ole; selbst an dem Orte, wo es Kot und Urin von sich 
zu geben pflegte, stellten sie eine goldene Schtissel auf; 
bestandig verzehrte es ein kOnigliches Mahl. 

Seitdem das Ro6 aber gekommen war, kam auf 
dem ganzen Jambus-Erdteil die Herrschaft in die Hand 
jenes Kbnigs. Der Konig aber beharrte bei der Er- 
mahnung des Bodhisattva, verrichtete gute Werke wie 
Almosengeben u. dgl. und gelangte so in den Elimmel. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
sclilossen und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kUndigung der Wahrheiten aber wurden viele bekehrt oder 
einmal zuruckkehrend oder nicht zurQckkehrend) : „Damals 
war die alte Frau dieselbe wie jetzt, das Sindhu-Rofi war 
Sariputta, der KSnig war Ananda, der Pferdehandler aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Sindhu-Rofi mit dem 
Reisstaub im Leibe. 


255. Die ErzRhlung von dem Papagei. 

„Solange er hat Mah gelialten.^^ Dies erzahite der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen MOnch, der zuviel gegessen hatte und infolge davon 
an Verdauungsst5rung gestorben war. — AIs er auf diese 
Art gestorben war, begannen in der Lehrhalle die M5nche 
folgende Untei^haltung aber dessen Untugend: „Freund, 
der MDncb so und so hat, da er das Mafi seines Magens 
nicht’ kannte, zuviel gegessen und ist gestorben, da er es 
nicht verdauen konnte.“ Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung, ihr M5nche, habt ihr euch 
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hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu. der und 
der," sprach er; „Nicht nur jetzt, ihr MSnche, sondem 
auch friiher schon starb er, weil er zuviel gegessen hatte." 
Und nach diesen Worten erzahite er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Himalaya im Papageiengeschlechte 
seine Wiedergeburt. Er war der Ksnig von viel tau- 
send Papageien, die auf der dem Meere zugekehrten 
Seite des Himalaya wohnten. Er hatte einen Sohn. 
Als dieser zu Kraft gekommen war, wurde der Bodhi- 
sattva schwach an den Augen. Die Papageien namlich 
haben einen schnellen Flug; wenn sie darum alt wer- 
den, wird zuerst ihr Auge schwach. Der Sohn des 
Bodhisattva aber brachte seine Eltern in das Nest und 
erhielt sie, indem er ihnen Nahrung brachte. 

Als er eines Tages am gewohnlichen Orte Futter 
suchte, schaute er, auf einer Bergspitze stehend, tiber 
das Meer hin. Da sah er eine Insel, auf welch er sich 
ein Wald von Mangobaumen mit goldfarbigen , siiB 
schmeckenden Frtlchten befand. Am nachsten Tage 
flog er zur Zeit des Futterholens fort, liefi sich in dem 
Mangowalde herunter und trank den Mangosaft. Mit 
einer Mangofrucht kehrte er zu seinen Eltern zuriick 
und gab sie ihnen. Als der Bodhisattva sie verzehrte, 
erkannte er den Geschmack und fragte: ,,Mein Sohn, 
ist dies nicht eine Mangofrucht von der Insel so und 
so?" Da der Sohn dies bejahte, sprach der Bodhisattva; 
„MeinSoiin, die Papageien, die nach dieser Insel fliegen, 
leben nicht mehr iange. Gehe nicht mehr nach dieser 
Insel!“ Jener aber nahm seine Worte nicht an und 
ging wieder dorthin. 

Eines Tages aber hatte er viel Salt getrunken. Als 
er mit der fur seine Eltern bestimmten Mangofrucht 
iiber das Meer dahinflog, fiel er in Schlaf, da sein 
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Korper «durch das allzulange Tragen eniiudet war. 
Schlafend flog er welter; da entfiel ihm die Frucht, die 
er im Schnabel hielt. Allmahlich verlieb er den Weg, 
den er hergekoinmen Avar, lieb sich niedersinken und 
flog auf der Oberflache des Wassers dahin, bis er ins 
Wasser fiel. Ein Fisch erfaflte ihn und fral;! ihn auf. 

Als er nicht zur gewohnten Zeit zuriickkehrte, 
merkte der Bodhisattva: ,,Er ist ins Meer gefallen und 
gestorben.^^ Da nun seine Eltern keine Nahriing mehr 
erhielten, magerten sie ab und starben. 

Nachdeni der Meister diese Begebenheit aiis der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, spracli er, der vollig Erleuchtcte, 
folgende Strophen: 

„Solaiige er hat Mab gehalten 
in seiner Nahrung, jener Vogel, 
solange konnt’ cr ieben bleiben 
imd seine Eltern imterlialten. 

Doch als er eininal gar zti reichlicii 
die Nahrung hat zu sich genomnien, 
da sank er unter in dem Meere, 
denn er venstand nicht Mafi zu halten. 

Drum ist es gut sein Mafi zu keiuien, 
beim Essen nicht zu gierig sein. 

Wer nicht Mafi liMt, der geht zu grunde; 
doch wer sein Mafi kennt, der bleibt leben.“ •^) 


h Der Kommentator fiigt bei der Erklarung der Strophen 
folgende Verse hinzu: 

„Ob feucht, ob trocken ist die Nahrung, 
nicht zu viel sei sie, sondern mSbig; 
nicht voll den Magen, mafiig essend, 
so soli der Monch im Orden leben. 

Wenn er nicht mehr als vier, funf Bissen 
verzehrt hat, soil er Wasser trinken; 
genug ist’s zum bequemen Leben 
ftir einen Monch, der ernsthaft strebt. 



NachdeitL dev Meister diese Lehrimtcrweisung be- 
ychlossen und die Wabrh,eiteti verkOndigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Ver- 
kiindigung der Wahrheiten aber gelangten viele zur Be- 
kehr;mg, zur .einmaligeii Ruckkehr, zur Nichtriickkehr oder 
auch zur Hciligkeit): „Damals war der beim Essen kein 
Mafi kennende Monch der Papageienkonigssohn, der Papageien- 
konig aber war ich." 

Ende der Erzabliing von deni Papagei. 


256, Die Erzahlung von dem alten 
Brunnen. 

„Da sie im alten Brunnen gruben.*^ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
Kaiifleute, die zu Savatthi wohnten. Diese nahmen zu 
Savatthi AVaren und full ten damit ihre AVagen. Als es 
Zeit fiir sie war ihre Geschaftsreise anzutreten, iuden sie 
den A^ollendeten ein und spendeten ein grobes Almosen. 
Sie nahmen die Zufluchten an und warden in den Geboten 
befestigt; dann grufiten sie den Meister und sagten: „AVir, 
Herr, wollen um Geschafte zu macheii einen weiten Weg 
gehen. AVenii wir unsre AVare verkauft, Erfolg gehabt 
haben und glucklich zuriickgekehrt sind, warden wir Euch 
wieder begruBen." Nach diesen AVorten inacliten sie sich 
auf den A¥eg. 


Bei einem, der sich stets besinnt, 
der auch beim Mahle MaB kann halten, 
da treten selten Schmerzen auf; 
er lebt iang, weil er gut verdant 

AVie in der Wildnis man des Sohnes Fleisch 
wie man ins Aug’ die Salbe reibt, 
so moge man sein Mahl verzehren, 
um sich zu starken, wenn man schwach ist. 

Rouse libersetzt: „When sons bring meat*'; doch scheint 
dies nicht zutreffend. Der Sinn istdoch, man soli nur im Notfall 
und zogernd essen, wie wenn man in der hochsten Not sicli vom 
Fleische seiner Kinder nahren miiBte. 

Du to it, Jatakam. II. 


22 
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Inmitten einer Wildnis sahen sie einen alten Brunneti. 
Sie dachten: ,;In diesem Brunnen ist kein Wassei% wir 
aber sind durstig; wir wollen ihn tiefer graben." Da sie 
aber gruben, fanden sie der Reihe nach viel Erz und sa 
weiter bis zum Lapis Lazuli.^) Davon befriedigt ftlllten 
sie ihre Wagen mit diesen Kostbarkeiteu und kehrten ge- 
sund nach Savattlii zuriick. 

Nachdem sie die heinigebrachten Schatze aufgehoben 
batten, dachten sie: „Da wir Erfolg batten, wollen wir 
ein Mahl spenden/^ Sie luden den Vollexideten eiii, spen- 
deten ein Almosen, begrufiten ihn und setzten sich ihni 
zur Seite. Darauf erzahlten sie deni Meister, wie sie zu 
ihren Sch^tzen gelangt seien. Der Meister erwiderte: „Da 
ihr, ihr Laienbriider, mit diesen Schatzen zufrieden waret 
und Mafi hieltet, erhieltet ihr die Schatze und rettetet 
euer Leben; in der Vorzeit aber hielten Unzufriedene nicht 
Mafi, taten nicht nach den Worten der Weisea und kauien 
dadurch urns Leben, “ Nach diesen Worten erzahlte er 
aiif ihre Bitte folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares BrahmadatLi regierte, 
nahm der Bodhisattva zu Benares in einer Kaufmaniis- 
familie seine Wiedergeburt Nachdem er herangewachsen 
war, war er der Ftlhrer einer Karawane. Als er ein- 
mal zu Benares Ware mitgenommen und seine Wagen 
damit geftlllt hatte, kam er mit vielen Kaufleuten in 
diese Wildnis und sah diesen Brunnen, Da gruben die 
Kaufleute, urn Wasser zu erhalten, den Brunnen tiefer 
und fanden nacheinander viel Erz und andere Metalle. 
Nachdem sie den grofien Schatz gefunden, dachten sie 
in ihrer Unzufriedenheit: „Es wird noch etwas Wert- 
•volleres da sein“ und gruben immer weiter. Da sprach 
der Bodhisattva zu ihnen: „He, ihre Kaufleute, die 
Gier ist die Wurzel des Verderbens. Wir haben viele 
Schatze gefunden; seid mit soviel zufrieden und grabt 
nicht zu tief!‘‘ Aber obwohl er sie abzuhalten suchte, 
gruben sie weiter. 

Namlich nach dem Erz die oft erwahnten sieben Arten 
der Kostbarkeiteu, deren letzte der Lapis Lazuli ist. 
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Dieser Brunnen aber war von Nagas bewohnt, Als 
niin der Palast des darunter wohnenden Nagakdnigs 
einen Rifi bekam und Erdklumpen und Schmutz hinab- 
fielen, wurde dieser zornig und traf alle librigen aufier 
dem Bodhisattva mit dem Hauch seiner Nase so dab 
sie starben, Dann kam er aus seiner Nagabehausung 
hervor, liefi die Wagen anspannen, mit alien den herr- 
lichen Kostbarkeiten anfiillen und den Bodhisattva auf 
einein herrlichen Wagen Platz nehmen. Durch Naga- 
jtinglinge liefi er die Wagen vorwartstreiben, fixhrte den 
Bodhisattva nach Benares, brachte ihn in sein Haus 
und hob ihm die Kostbarkeiten auf; darauf kehrte er in 
seine Nagawohnung zurtick. 

Der Bodhisattva verkaufte die Schatze, spendete 
ein Almosen, dafi man auf dem ganzen Jambu-ErdteiJ 
sich dariiber erregte, betatigte die Gebote, beobachtete 
die Uposatha-Bestimmungen und gelangte am Ende seines 
Lebens in den Himmel. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, sprach er, der vollig Erleuchtete, 
folgende Strophen: 

„Da sie im alten Brunnen gruben, 
die Handler, die nach Wasser suchten, 
da stiefien sie auf Erz und Eisen, 
auf Zinn und Blei, die Kaufleute, 

Audi Gold und Silber fanden sie, 

Perlen und Lapis Lazuli; 

doch gruben sie noch immer weiter 

und waren damit nicht zufrieden. 

Doch die furchtbare Schlange dort, 
die leuchtende, hat sie getdtet. 

Man grabe dariim nicht zu tief; 
zu tief zu graben bringt Verderben. 

Der, welcher grub, fand dort die Schatze; 
doch wer zu tief grub, mufite sterben/^ 

Dies ist vielleicht in Beziehung zu setzen mit der oben 
S* 91 erwahnten „Schlangenhauchkrankheit^‘. 

22 ^ 
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Nachdem der Meister diese Untervveisung- beschlohSea 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war der Schlangeiikonig Sfu'ipiitta, der Anfithrer der 
Karawane aber war ich.“ 

Elide der Erzahlung von dein alten Brumien. 


257. Die Erzahliing von Gamanicanda. 

„Der ist doch nicht der Hauser kundig'.^^ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavaiia verweilte, mit Bczieliung 
auf das Lob der Eiiisicht. — In der Lehrlialle nandich 
batten sich die Moiiche niedergesetzt and prieseii die Ein- 
sicht des mit den zebu Kraftcn Ausgestatteten mit folgen- 
den Worten: „Der Vollcndete ist von groBer Einsicht, 
von Aveiter Kinsiclit, von leichtcr Einsicht, von schneller 
Einsicht, von scharfer Einsicht, von durchdringonder Ein- 
sicht Die Welt mit EinscJilufi der Gutter ubertrifft cr an 
Einsicht. “ Da kam der Meister and fragte: „Zu wclcher 
Unterhaltung, ihr Mdnche, habt ihr each jetzt hier nieder- 
gelassen?“ Als sic antworteten: „Za der and dcr,“ sprach 
er:^. „Nicht nur jetzt, ihr Monche, sondern aiich fruher 
schon war der Vollendete einsichtsvolL “ Und nach diesen 
Woi'ten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Yer- 
gangenheit, 

Als ehedein zu Benares Janasandha regierte, nahm 
der Bodhisattva im SchoBe von dessen erster Geniahlin 
seine Wiedergeburt. Sein Antlitz war sehr gianzend; 
es war so rein wie die Flache eines goldenen Spiegels 
and auBerst heniich. Am Namengebangstage erhielt 
er den Naraen Prinz Adasamukha Spiegelantlitzj. 
Diesen lieB sein Vater schon innerhalb sieben Jahren 
die drei Veden und alles, was in der Welt zii tun ist, 
lernen; als er sieben Jahre alt war, starb der Konig. 

Die Minister verbrannten den Leichnam des K5nigs 
unter grofien Ehren und gaben ibm die Totenspenden. 
/Km siebenten Tage versammelten sie sich im Hofe des 
koniglichen Palastes und sagten: „Der Prinz ist noch 
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zu jung; man kann ihn noch nicht zum Konig'e weihen. 
W'ir wollen ihn erst auf die Probe stellen und dann 
weihen." Eines Tages lieBen sie die Stadt schmticken, 
die Gerichtsstatte in Ordnung bringen und ein Polster 
ausbreiten: dann gingen sie zu dem Prinzen hin und 
sprachen; „Herr, es zieint sich nach der Gerichtsstatte 
zu gehen." Der Prinz erwiderte: „Gut“, begab sich 
init grohem Gefolge dorthin und liefi sich auf dem 
Polster nieder. Als er sich nun niedergelassen , legten 
sie einem Affen, der wie ein Mensch gehen konhte, 
die Kleidung eines den richtigen Ort ftir ein Haus be- 
stimnienden Meisters^) an, fiihrten ihn zur Gerichts- 
statte hin iind sagten: „0 Fiirst, dieser Mann war zur 
Zeit deines Vaters, des Grofikonigs, ein weit bekannter 
Lehrer, der den richtigen Ort ftir die Erbauung der 
Hauser bestimmte; im Innern der Erde sielit er an einem 
sieben Ellen tiefen Orte einen Fehler. Durch ihn wurde 
der Ort fiir den Palast der Konigsfamilien ausgesucht; 
diesen moge der Furst ftir sich gCAvinnen und an seinen 
Platz stellen." 

Der Prinz schaute ihn von unten und oben an und 
merkte, dafi dies kein Mensch, sondern nur ein Affe 
sei. Er dachte bei sich: „Die Affen verstehen doch 
nur alles, was gemacht ist, zu beschadigen; etwas noch 
nicht Gemachtes zu machen Oder zu untersuchen ver- 
stehen sie nicht." Und er sagte den Ministern folgende 
erste Strophe: 

„Der ist doch nicht der Hauser kundig; 
ein Tier ist es mit Haar im Antlitz. 

Zerstdren wtird’ er, was gemacht ist; 
von solcher Art ist dies Geschlecht." 


Es gait ftir eine Zauberkunst, den Ort ftir den Ban, eines 
Hauses richtig zu wahlen. . ■ : 



Die Minister erwiderten : „Sowird es sein, oFQrst," 
und fiihrten den Affen fort. Nach einem oder zwei 
Tagen schnitickten sie ihn abermals, brachten ihn an 
die Gerichtsstatte und sprachen: „0 Furst, dieser war 
zur Zeit deines Vaters, des GrofikOnigs, der deni Ge- 
xichte vorstehende Minister, derRechtsprechung kundig: 
du mufit ihn ftir dich gewinnen und ihm die Recht- 
sprechung tibertragen." Der Prinz betrachtete ihn und 
merkte; „Ein denkendes, verstandiges Wesen hat nicht 
solche Haare; dieser unverstandige Affe wird nicht im- 
stande sein einen Richterspruch zu ftiUen." Und er 
sprach folgende zweite Strophe: 

„Dies sind nicht des Verstand’gen Haare, 
dies Tier kann nicht Belehrung geben. 

Gelehret hat mich Janasandha: 

Gar nichts versteht ein solches Tier." 

Da die Minister auch diese Strophe hOrten, sagten 
sie; „Es wird so sein, o Ftirst," und ffihrten wieder 
den Affen fort. Abermals schmiickten sie ihn eines 
Tages, brachten ihn nach der Gerichtsstatte und sprachen: 
„0 Ftirst; dieser Mann erftillte zur Zeit deines Vaters, 
des Grofiktinigs, seine Pfiichten gegenVater und Mutter; 
er erwies dem Altesten in der Familie Ehrung. Du 
inuBt ihn ftir dich gewinnen." Abermals schaute ihn 
der Prinz an und dachte bei sich: „Die Affen sind un- 
bestandigenSinnes; etwas derartigeszu tun sind sie nicht 
imstande." Und er sprach folgende dritte Strophe: 

„Nicht seine Mutter, seinen Vater, 
nicht Bruder, Schwester oder Freund 
ein solches Wesen wtird’ erhalten; 
so lehrte mich Dasaratha." 

h Nach dem Kommentator ist dies nur ein andrer Name ftir 
den Namen vom Vater des Bodhisattva. 
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Die Minister antworteten: „So wird es sein, o 
Fiirst," und fuhrten den Affen fort. Dann dachten sie: 
„Der Prinz ist weise; er wird imstande sein die Herr- 
schaft zu flihren." Sie weihten den Bodhisattva zum Kdnig 
nnd lieBen in der Stadt durch Trommelschlag verkiin- 
den; „Die Befehle des Konigs Adasamukha!" 

Von da an regierte der Bodhisattva in Gerechtig- 
keit. Seine Weisheit aber wurde auf dem ganzen 
Jambu-Erdteil bekannt. — 

Zur Erlauterung seiner Weisheit aber fuhrt man 
folgende vierzeJin Gegenstande an: 

„Ein Rind, ein Kind und dann ein Pferd, 
ein Korbflechter, ein Dorfvorsteher, 

’ne Dime, junge Frau und Schlange, 

Gazelle, Rebhuhn, eine Gottheit, 

ein Naga, eine Schar Asketen, 

zum Schluh noch ein Brahmanenjilngling." 

Im folgenden wird dies der Reihe nach erzahlt: 

Als der Bodhisattva zum Kbnige geweiht war, 
dachte ein Aufwiirter des Kbnigs Janasandha, Garaairi- 
caij4a mit Namen, folgendermafien : „Diese Regierung 
ist schon nur mit Gleichaltrigen. Ich aber bin alt; ich 
werde dem jungen Prinzen nicht dienen konnen. Ich 
werde auf dem Lande durch Ackerbau mein Leben 
fristen." Und er ging aus der Stadt drei Yojanas weit 
fort und nahni in einem Dorfchen Wohnung. 

Er hatte aber keine Ochsen zum Pflligen. Als da- 
her die Regenzeit vorbei war, bat er einen Freund um 
zwei Ochsen. Er pfltigte mit ihnen den ganzen Tag 
und gab ilmen Gras zu fressen; dann begab er sich in 
das Haus ihres Herrn, um ihm die Ochsen zuriick- 
zugeben. Dieser safi gerade mit seiner Gattin in der 
Mitte des Hauses und verzehrte sein Abendessen. Die 
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Ochsen gingen nun nach ihrer Gewohnlieit in dasHaus; 
als sie aber hereinkamcn, hob ihr Herr die- SchiisSe! 
niit dem Essen auf und seinc' Frau trug die- SchUss'el 
fort. Gamanicanda wartete, ob sic- ihn nicht zum Essen 
einladen wiirden; dann ging er weg, ohne die Ochsen 
abgeliefert zu haben. 

In der Nacht aber brachen Diebe in den Stall ('in 
und nahmen die Ochsen rait. Der Besitzer der Ochsen 
ging am Morgen in den Stall hinein. Als er die Ochsen 
nicht niehr sah, merkte er zwar, dal.! sie von Dieben 
niitgenommen seien; aber er dachte: „Ich werdc' Giii- 
mani die Schuld daftir aufbilrden," ging hin und sagte: 
„He, gib mir ineine Ochsen. „Sind nicht die Ochsen 
in dein Hans gekom’men?" „Hast du sic mir aber 
zuruckgegeben?“ ,,Ich babe sie dir nicht zuriickgege- 
ben." „Darum sei dir dies ein Konigsbote*); komm!*', 
versetzte der Eigentunier. — Wenn aber unter diesen 
Leuten einer cin Sttick Kies oder cine Scherbe aufhebt 
und sagt: „Dies sei dir ein Konigsbote" und den' andre 
geht nicht mit, so wird er init der Kbnigsstrafe bclegt; 
darum ging auch Gamani sogleich, als er das Wort 
„Bote“ hOrte. 

Als er nun mit jenem nach dem Hole des Konig.s 
ging, kam er an ein Doi'f, in dem ein Freund von ihm 
wohnte. Er sagte; „FIe, ich bin zu hungrig; warte 
bier, bis ich in das Doi'f gegangen bin, dort etwas ge- 
gessen habe und wieder zuriickkehre." Mit diesen 
Worten ging er in das Haus seines Freundes. Sein 
Freund aber war gerade nicht zu Hause. Als dessen 
Frau ihn sah, sagte sie: „Herr, -wir haben keine ge- 
kochte Speise. Warte einen Augenblick; ich will rasdi, 

h D, h. er mufi, um sich 2U rechtfertigen, an den Hof des 
Kdnigs sich begeben, so gut als wenn ihm der Konig durch eineit 
Boten den Befehl hatte zukommen ' lassenc ' 
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etwas kochen und dir geben.“ Da sie aber rasch die 
Leiter zu dem Reisspeicher eraporstieg, fiel sie auf- die 
Erde. In diesem Augenblick entfiel ihr ihre sieben- 
monatliche Leibesfrucht. Jetzt kam ihr Gatte; als er 
dies sah, rief er: „Du hast nieine Frau geschlagen und 
dadui'ch die Leibesfrucht zum Herausfallen gebrdcht. 
Dies ist fiir dich der KOnigsbote; komni!“ Und er 
nahni ihn mit und ging fort. Darauf nahmen die beiden 
Leute den Gamani in iiire Mitte und gingen fort. 

Am Tore eines Dories konnte eiii Pferdewilrter 
ein Pferd nicht zum Stehen bringen; das Pfcrd -aber 
lief auf jene zu. Als der Pferdewilrter Gamani sah, rief 
er: „Onkel Candagamani, triff dies Pferd init irgend 
etwas und bringe es dadurch zum Stehen!'* Jener nahm 
einen Stein und warf ihn nach dem Pferde. Der Stein 
traf die Fufie des Pferdes und zerschmetterte sie 
wie einen Erandabaum.^) Darauf sagte der Pferde- 
warter zu ihm: „Du hast den Fufi meines Pferdes zer- 
brochen; dies i.st fur dich der Kdnigsbote" und faBte 
ihn an. 

Wahrend jener nun von den drei Leuten gefiihrt 
wurde, dachte er bei sich: „Diese Leute wollen niich 
vor den Konig fuliren. Ich kann nicht einmal den Preis 
ftlr die Ochsen zahlen; wie viel weniger die Strafe 
wegen des Falles der Leibesfrucht? Woher soil ich 
ferner den Preis ftir ein Pferd nehmen? Es ist besser, 
wenn ich sterbe." Wahrend er aber so dahinging, sah 
er unterwegs im Walde nahe vom Wege einen Berg, 
der auf einer Seite steil abfiel. In dessen Schatten aber 
befanden sich zwei Korbflechter, Vater und Sohn, die 
eine Matte flochten. Jetzt sprach Gamapicapda: „icli 
inoehte ein Bediirfnis verrichten; bleibt hier, bis ich 

'■) Der indische Name fflr den Rizinus-Baum , Ricinus cdih- 
munis. 
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wiederkomme.“ Nach diesen Worten stieg er den Berg 
hinauf und stiirzte sich den Abhang hinunter; doch er 
fiel auf den Riicken des Korbflechtervaters. Zufolge des 
einen Stofies starb der Korbflechter; Gamaiji erhob sich 
und blieb stehen. Jetzt rief der andre Korbflechter: 
„Du bist ein Rauber, der meinen Vater getotet hat: 
dies sei fur dich der K5nigsbote.“ Darait nahra er ihn 
bei der Hand und kara mit ihm aus dem Dickicht her- 
vor. Als die andern fragten: „Was ist das?“, ant- 
wortete er: „E5' ist ein Rlluber, der meinen Vater ge- 
thtet hat." Von da an nahmen die vier Leute Gamani 
in die Mitte and fuhrten ihn fort, indem sie ihn um- 
ringten. 

Am I'ure eines andern Dorfes aber sah ein I)(jrf- 
vorsteher den Gamanicanda und fragte ihn; ,,Onkel 
Cauda, wohin gehst du?“ Als dieser antwortete: ,,Ich 
will den Kdnig aufsuchen," sagte der Vorsteher: ,,Ge- 
wifl wirst du den Konig sehen. Ich mbchte dem Konige 
eine Botschaft schicken; willst du sie iiberbringen? „Ja, 
ich werde sie tiberbringen." Darauf sprach der Dorf- 
vorsteher: „Ich bin von Natur schQn von Gestalt, ver- 
■mdgend, geehrt und gesund; jetzt aber geht es mir 
schlecht und ich bin gelbsiichtig. Frage den Konig 
nach dem Grund hiervon. Der KOnig ist ja weise; er 
wird es dir sagen. Verktindige mir dann seinen Be- 
scheid." Jener stimmte zu mit dem Worte: „Gut.'' 

Weiterhin sah ihn am Eingang eines Dorfes eine 
Dime und fragte: „Onkel Capda, wohin gehst du?" 
Als er antwortete: „Ich gehe den Konig aufzusuchen," 
fuhr sie fort: „Der Konig ist ja weise; iiberbringe eine 
Botschaft von mir," und sprach: „Fruher erhielt ich 
viel; jetzt aber erhalte ich nicht einmal mehr Betel. 
Niemand kommt mehr zu mir; frage den KOnig nach 
dem Grunde hiervon und verktinde es mir.“ 
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Weiterhin sah ihn am Tore eines Dorfes eine junge 
Frau. Nachdem sie ebenso gefragt, sagte sie : „Ich ver- 
mag nicht im Hause meines Gatten zu wohnen noch 
auch im Hause meiner Familie; frage den Konig nach 
dem Grunde hiervon und teile ihn mir mit!“ 

Einige Zeit darauf sah ihn eine Schlange, die in 
der Nahe der Heerstrafie in einem Ameisenhaufen wohnte. 
Als sie auf ilire Frage; „Canda, wohin gehst du?“ 
die Antwort erhielt: „Ich gehe um den KSnig zu be- 
suchen," sagte sie: „Der Kdnig ist ja weise; ilberbringe 
ihm eine Botschaft.“ Dann fuhr sie fort: „Wenn ich, 
um mirNahrung zu suchen, hungrig mit geschwilchtem 
KOrper den Ameisenhtlgel verlassen will, so filllt mein 
Korper die Hohlung und nur mit Mtihe komme ich her- 
aus, indem ich meinen KOrper nachziehe. Wenn ich 
aber von meinem Gauge gesattigt, mit dickem Leibe 
zuriickkehre, so komme ich rasch hinein, ohne die 
Seiten der Hohle zu beriihren. Frage den KSnig nach 
der Ursache hiervon und teile mir seine Antwort mit.“ 
Weiterhin sah ihn eine Gazelle. Nachdem sie eben- 
so gefragt hatte, sagte sie: „Ich kann an keinem andern 
Orte Gras fressen als am Fufie eines bestimmten Bau- 
mes; frage den KOnig nach der Ursache hiervon." 

Einige Zeit darauf sah ihn ein Rebhuhn und sprach: 
„lch kann nur, wenn ich mich auf einen bestimmten 
Ameisenhaufen setze, schon schreien; wenn ich anders- 
wo sitze, kann ich es nicht. Frage den Kbnig, was 
der Grund hierfur ist." 

Des weitern sah ihn eine Baumgottheit. Als er auf 
ihre Frage: „Can(Ja, wohin gehst du?", geantwortet 
hatte: „Zum Konige," sprach sie: „Der Konig ist ja 
weise. Ich wurde frxiher hoch geehrt^); jetzt aber er- 

Die Baumgottheiten warden durch Spenden von Speise 
and Trank, sowie durch Blumen u. dgl. geehrt; vgl. Band I, S. 49 u. 6 . 
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haltc ich nicht einmal mehr eine Hand voll junger 
Sprossen. Frage den Kdnig, was die Ursache davon ist.“ 

Einige Zeit darauf sah ihn wieder ein Nagakonig. 
Nachdem er ebenso gefragt, sagte er: „Der Konig ist 
ja weise. Friiher war in diesem Teiche das Wasser 
klar und edelsteinfarbig; jetzt ist es getrubt und mit 
vSchlamm bedeckt. Frage den Konig, was dai-an 
schuld ist." 

Des weitern salien ihn in der Nillie der Stadt As- 
keten, die dort in einem Parke wohnten. Nachdem sie 
ebenso gefragt, sprachen sie: „Der Konig ist ja weise. 
Friiher Avaren in diesem Parke die Waldfriichte siiti; 
jetzt aber sind .sie unschmackhaft und fade geworden. 
Frage den Konig, was daran schuld ist." 

Zum Schlusse salien ihn in der Nahe des Stadt- 
tores in einer Halle einige Brahmanenjimglinge. Sie 
fragten auch: „Wohin gehst du, Canda?" Als sie zur 
Antwort erhielten; „Zum Konige'S sagten sie; „Nimm 
daher eine Butschaft von uns mit. Friiher nilmlich be- 
hielten wir alles, was wir gelernt batten; jetzt aber 
bleibt es nicht bei uns wie Wasser in einem zerbro- 
chenen Topfe. Wir behalten es nicht; es bleibt uns 
verborgen. Frage den KOnig, was daran schuld ist.“ 

Nachdem so Gamapicanda diese vierzehn Auftnige 
erhalten, ging er zum Kdnige bin. Der KOnig sail ge- 
rade auf seineni Richterstuhle. Der Besitzer der Ochseii 
nahni Gamanicanda mit sich und begab sich zum KOnig. 
Als der K6nig Gamanicanda sah, erkannte er ihn und 
dachte bei sich: ,,Dieser Diener meines Vaters pflegte 
inich aufzuheben und herumzutragen. Wo ist er diese 
ganze Zeit iiber geblieben?'* Und er sprach: „He', 
Ganda, wo weiltest du so lange Zeit? Schon lange 
sieht man dich nicht mehr; warum bist du gekommpn?" 
Jener er wider te: „Ja, o Fiirst, seitdera unser Konig, in 
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den Himniel einging, giiig ich auf das Land und er- 
nahrte mich durch Ackerbau. Dann hat mir dieser 
Mann wegen eines Rechtsstreites um Ochsen den Konigs- 
boten verktlndet und mich zu Euch hingeschleppt.“ „Ohne 
dafi du herbeigeschleppt wurdest, warest du also nicht 
gekommen. Es ist gut, dab du herbeigeschleppt wur- 
dest; jetzt kann ich dich sehen. Wo ist der Mann?*' 
„Hier ist er, FOrst." „Ist es wahr, dab du unserm 
Canda den KOnigsboten gezeigt hast?" „Es ist wahr, 
o Fiirst." „Warum?" „Er gibt mir ineine zwei Ochsen 
nicht." „Ist dies denn wahr, Canda?" 

Gamanicaiida erwiderte: „Horet darum, o Ftirst, 
auch auf mich," und erzlihlte die gauze Begebenheit. 
Als dies der Konig h5rte, fragte er den Eigentiuner 
der Ochsen; „He, hast du die Ochsen gesehen, da sie 
in dein Hans hineingingen?" Er antwortete: „Ich sah 
sie nicht, o Fiirst." „Flast du nicht schon friiher sagen 
horen, ich sei der Konig Spiegel antlitz?i) Sage 
es offen!" Jener erwiderte: „Ja, Herr, ich sah sie." 
Darauf sprach der Konig: „He, Caii4a, weil du die 
Ochen nicht zurilckgegeben , fallen sie dir zur Last. 
Dieser Mann aber hat sie gesehen und behauptet, er 
habe sie nicht gesehen. Also hat er eine bevvubte Ltige 
ausgesprochen. Darum reifie, als wenn du ein Arbeiter 
warest-), diesein Manne die Augen heraus und gib ihm 
dann als Preis fur seine Ochsen vierundzwanzig Kaha- 
panas." 

Nach diesen Worten fuhrten sie den Eigentiimer 
der Ochsen hinaus. Dieser dachte: „ Wenn meine Augen 
iierausgerissen sind, was tue ich da init den Kaha- 
papas?" Und er fiel Gamapicapcia zu Ftiben und bat 

‘) Er niacht hier ofFenbar eine Anspielung auf seinen Namen, 
dab er alle durchschauen konne. 

-) D. h. mit eigenen Handen. 
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ihn: „Lieber Caricja, die Kahapanas, die der Preis der 
Ochsen sind, sollen dein sein und diese nimm noch 
dazu." Damit gab er ihm noch andere Kahapa^as und 
machte sich dann davon. 

Darauf sprach der zweite; „Dieser, o Fiirst, hat 
meine Gattin geschlagen und dadurch ihre Leibesfrucht 
zum Herausfallen gebracht." „Ist dies wahr, Canda?" 
fragte der KOnig. Canda erzahlte alles ausfiihrlich. 
Der Kbnig fragte ihn welter: „Hast du also dadurch, 
dafi du seine Frau schlugest, ihre Leibesfrucht zum 
Herausfallen gebracht?" „Ich habe dies nicht veran- 
lafit, 0 Ftirst." Darauf sprach er zu dem ersten: „He, 
kannst du diese vorzeitige Entbindung wieder gut 
machen?" „Das kann ich nicht, o FOrst;" „Was mutit 
du jetzt tun?" „Ich muB einen Sohn bekomraen." Jetzt 
sprach der Konig: „Darum also, Capda, nimm dessen 
Gattin in dein Haus. Wenn sie einen Sohn bekommen 
hat, dann nimm ihn und gib ihn diesem." Darauf fiel 
auch der zweite Gamapi canda zu Fufien und sagte: 
„Herr, zerstore nicht mein Haus." Er gab ihm Geld 
und machte sich davon. 

Hierauf kam der dritte und sagte: „Da dieser einen 
Wurf tat, 0 Fiirst, zerschmetterte er den Fu6 eines 
Pferdes." „Ist dies wahr, Capda?" „H5re, o GroB- 
kOnig," erwiderte Capda und erzahlte genau den Her- 
gang. Als der Konig ihn gehSrt, fragte er den Pferde- 
htlter: „Ist es wahr, dafi du ihm sagtest, er solle das 
Pferd treffen und dadurch zum SteheP bringen?" „Dies 
sagte ich nicht, o Ftirst," wai- die Antwort. Als er 
aber ein zweites Mai gefragt wurde, gab er es zu. 
Darauf sprach der KOnig zu Capda: „ Holla, Capda, 
dieser behauptete, er habe es nicht getan, und hat damit 
eine Ltlge gesagt. Reifie ihm die Zunge heraus; dann 
nimm dir von uns tausend und gib sie ihm als Preis 
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flir sein Pferd.“ Der Pferdewarter aber gab ihm noch 
anderes Geld dazu und entfloh auch. 

Darauf kam der Sohn des Korbflechters und sagte: 
,,Dies, oFflrst, ist ein Rauber, der meinen Vater tdtete." 
„Ist dies denn wahr, Candu?", fragte der Kbnig. „Hdre 
2 u, o Furst," versetzte Capda und erzahlte auch diese 
Begebenheit ausftihrlich. Hierauf fragte der Konig, zu 
dem Korbflechter gewendet: „Was willst du jetzt tun?“ 
„0 Fiirst, ich muB einen Vater erhalten.“ Der Konig 
erwiderte: „HolIa, Canda, dieser mufi einen Vater er- 
halten; einen Toten aber kann man nicht zurilckbringen. 
Hole du dessen Mutter, fiihre sie in dein Haus und sei 
du sein Vater!" Der Korbflechter bat nun; „Herr, zer- 
stOre nicht das Haus meines toten Vaters," gab Gami- 
nicanda noch anderes Geld und entfloh ebenfalls. — 

Nachdem so Gamanicarida ini Rechtsstreit den 
Sieg errungen, sprach er beruhigten Herzens zum K5- 
nige: „0 Fiirst, von einigen sind mir Auftrage an 
Euch mitgegeben worden; ich will sie euch mitteilen." 
.jSprich, Carida," versetzte der Konig. Nun teilte Canda 
alle Auftrage mit, von dem der Brahmanenjiinglinge 
angefangen in umgekehrter Reihenfolge. Der Konig 
beantwortete sie der Reihe nach folgenderweise: 

Als er den ersten gehort, sagte er: „Frtiher war 
in ihrer Wohnung ein krahender Hahn, der sich auf 
die Zeit verstand. Wenn sie bei seinem Schrei auf- 
standen, ihre Spriiche lernten und sich zu eigen machten, 
ging unterdessen die Sonne auf; darum ging ihnen 
nicht verloren , was sie erlernt hatten. Jetzt aber weilt 
in ihrer Wohnung ein Hahn, der zur Unzeit kraht. 
Dieser kraht entweder noch tief in der Nacht oder 
schon zu spat am Morgen. Wenn er nun tief in der 
Nacht kraht und sie stehen bei seinem Schrei auf, so 
hberfallt sie beira Erlernen der Sprtiche der Schlaf 
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iind sie legen sich nochmals nieder, ohnc sie sich zu 
eigen gemaclit zu haben. Wenn er aber zii spat kraht 
und sie stehen erst bei seinem Schrei auf, so kfinnen 
sie sich die Spruche auch nicht mehr zu eigen machen. 
Darum behalten sie nicht, was immer sie lerncn.“ 

Als er den zweiten Auftrag gehort, sagte er: 
„Fruher tibten diese Leute die Asketentugend aus mid 
waren nur auf die Betatigung der Mittel zur lierbei- 
fiihrung der Askese bedacht. Jetzt aber gaben sic ihre 
Asketentugend auf, sind aufUnzicmIiches bedaclit, gcbcn 
die Wald frttchte, die sie im Parke finden, ihren Aufwartern 
und eniahren sich selbst verbotonerweise von Almosen- 
spenden und Gegenspenden.') Darum waren fur sic die 
Waldfrtichte nicht mehr silliS. Wenn sic aber wie friiher 
eintrSchtig und den Asketentugenden ergeben scin wer- 
den, so werden ftir sie auch die Waldfrtichte wieder 
stifi sein. Diese Asketen kennen nicht die Weisheit 
der koniglichen Familien-); sage ihncn, sie sollen wie- 
der das Asketenleben betatigen." 

Nachdera er den dritten Auftrag vernomraen, sagte 
er:' „Diese Nagakonige haben Streit miteinander; da- 
rum ist das Wasser trube geworden. Wenn sie wie 
friiher eintraditig sein werden, so wird auch das Wasser 
wieder klar werden." 

Als er den vieiten Auftrag gehort, sagte er: „Jene 
Baumgottheit beschutzte filiher die Leute, die in den 
Wald kainen; darum erhielt sie mannigfache Opfer- 
spenden. Jetzt aber beschtitzt sie dieselben nicht mehr 
und darum erhalt sie auch keine Opferspenden mehr. 
Wenn sie wie frtiher ihnen wieder ihren Schutz ange- 
deihen laflt, so wird sie wieder zu hochster Ehnmg 

'Vgl, dazu die Bcmerkiing im Jataka 179, S. 94 in diesem 

Bande. 

’) D. d. sie wisseft nicht, dafi ich den wahren Grund kenne. 
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gtilangen. Sie kennt nicht die Beschaffenheit von Kd- 
nigen^); darum sage ihr, sie soUe wieder die Leute be- 
hdten, die in den Wald hinaufsteigen. " 

Als er den funften Auftrag vernommen, sprach ei': 
„Uber dem Baum, an dessen Wurzel die Gazelle Gra- 
ser fressen kann, ist eine grolle Menge Bienhonig. Auf 
die mit Honig betrdufelten Graser ist sie versessen und 
kann daher keine anderen mehr verzehren. Nimm du 
den Honigklumpen herunter und schicke uns den besten 
Honig; den ubrigen verzehre seibst." 

Als er den sechsten gehdrt, sagte er: ,,Unter deni 
Ameisenhtlgel, auf dem sitzend das Rebhuhn so schdn 
schreien kann, liegt ein Topf mit einem groben Schatz; 
hole ihn heraus und nimm ihn dir.“ 

Als er den siebenten Aufti'ag vernommen, sprach 
er: „Unter dem Ameisenhiigel, in dem die Schlange 
haust, ist ein Topf mit einem grofien Schatz. Diesen 
bewacht die Schlange. Wenn sie nun die Hohle ver- 
lafit, so geht sie hinaus, indem sie aus Gier nach dem 
Schatze ihren Korper nachschleifen lafit; wenn sie sich 
aber Nahrung gesucht hat, so eilt sie aus Liebe zu 
dem Schatze rasch in die Hbhle ohne ihren Korper 
nachzuziehen. Hebe diesen Schatz und nimm ihn dir.“ 
Als er den achten Auftrag gehdrt, sagte er: „Zwi-' 
schen den Dbrfei'n, in denen der Gatte und die Eltern 
dieser jungen Frau wohnen, befindet sich in einem 
Dorfe ihr Liebhaber. Wenn sie seiner gedenkt, kann 
sie aus Liebe zu ihm nicht im Hause ihres Gatten 
bleiben und sagt, sie wolle ihre Eltern besuchen. Wenn 
sie dann einige Tage im Hause ihres Liebhabers ge- 
weilt, begibt sie sich nach dem Hause ihrer Eltern. 
Nachdem sie dort einige Tage geblieben, gedenkt sie 

*) Dies bedeutet dasselbe wie der in der vorigen Anmerkung 
erklarte Ausdruck. 

D u t o i t , Jatakam. 11. 
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wieder ihres Liebhabers, sagt, sie wolle in das Haus 
ihres Gatten zuriickkehren und geht wieder in das 
Haus ihres Liebhabers. Melde dieser Frau, dafi es einen 
Kdnig gibt, und sage ihr, wenn sie nicht im Hause 
ihres Gattdn bleiben wolle, werde sie der Konig fest- 
nehmen lassen und sie miisse sterben. Es zieme sich 
fiir sie, Ordnung zu halten. Dies sage ihr.“ 

Als er den neunten Auftrag vernommen, sprach er; 
„Wenn frtiher diese Dime von einem Manne ihren Lohn 
erhalten hatte, so nahm sie kein Geld von einem andem 
an, ohne den ersten befriedigt zu haben. Darum strOmte 
ihr friiher viel Geld zu. Jetzb aber hat sie diese Tugend 
aufgegeben und nimmt von einem andern Geld, ohne 
den ersten, der Geld gegeben, befriedigt zu haben, 
Ohne dem ersten Gelegenheit gegeben zu haben, gibt 
sie dem spatern Gelegenheit. Darum erhalt sie kein 
Geld mehr und nieraand kommt noch zu ihr. W enn sie bei 
ihrer frOheren Art bleiben wird, wird es wieder werden 
wie zuvor; sage ihr, sie solle bei ihrer Tugend beharren." 

Als er noch den zehnten Auftrag gehsrt, sagte er: 
„jener Dorfvorsteher entschied fruher in Gerechtigkeit 
und Billigkeit bei Streitigkeiten. Darum war er den 
Menschen lieb und ahgenehm; in ihrer Zufriedenheit 
brachten ihm die Leute viele Geschenke. Deshalb war 
er sehr stattlich, vermOgend und geehrt. Jetzt aber lafit 
er sich bestechen und entscheidet die Streitigkeiten auf 
ungerechte Weise. Darum geht es ihm schlecht; darum 
ist er arm geworden und hat die Gelbsucht bekommen. 
Wenn er wie fruher auf gerechte Weise die Streitig- 
keiten entscheiden wird, so wird er wieder werden wie 
zuvor. Er weifi nicht, dafi es einen Kdnig gibt; sage 
ihm, er solle gerecht die Streitigkeiten entscheiden."' — 
So richtete Gsmanicaiida diese sfimtlichen Auf- 
trage aus. 
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Nachdem aber der Konig infolge seiner Weisheit 
sie alle gleich einem allwissenden Buddha beantwortet 
hatte, gab er Gamanicarida viel Geld, schenkte ihm das 
Dorf, in dein er wohnte, als Brahmanengabe und schickte 
ihn dann fort. Als jener die Stadt veriassen, richtete 
er die vom Bodhisattva erteilte Antwort den Brahmanen- 
junglingen, den Asketen, dem Nagakbnig und der Baum- 
gottheit aus, nahm von der Stelle, wo das Rebhuhn 
safi, den Schatz weg, holte an der Stelle, wo die Ga- 
zelle Graser verzehrte, von dem Baume den Bienhonig 
und schickte auch dem Konig Honig. Dann liefi er an 
der Stelle, wo die Schlange hauste, den Ameisenhflgel 
zerstbren und nahm den Schatz fur sich in Besitz. 
Nachdem er dann noch der jungen Frau, der Dime 
und dem Dorfvorsteher in der angegebenen Art die 
Antwort ausgerichtet, kehrte er mit grofier Ehrung in 
sein Dorf zurtick. Hier blieb er, solange er lebte, und 
geiangte hierauf an den Ort seiner Verdienste. — Auch 
der Kbnig Adasaraukha kam, nachdem er gute Werke 
wie Almosengeben u. dgl. vemichtet hatte, am Ende 
seines Lebens in den Himmel. 

Nachdem der Meister mit den Worten: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mdnche, i-st der Vollendete von grofier Einsicht, 
sondern auch frtiher schon besafi er grofie Einsicht," diese 
Lehrunterweisung beschlossen und die Wahrheiten ver- 
kundigt hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten 
(am Ende der Verkflndigung der Wahrheiten aber wurden 
viele bekehrt oder einmal zuruckkehrend oder nicht zurQck- 
kehrend oder heilig): „Damals war Gamanicanda Ananda, 
der Konig Adasamukha aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Gamanicanda. 


258. Die Erzahlung von Mandhatar. 

„Soweit nur Mond und Sonne scheinen.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 

23 * 
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auf. einen un/Aifriedenen MOnch. Wahreiid dieser niiiiilich 
einmal zu Savatthi Almosen sammelte, sah er ein prachtig 
geschmiicktes Weib und wurde dadurcli unzufrieden mit 
seineb Leben. Es brachten ihn aber ‘ die Moncbe in die 
Lehrhalle nnd fiihrten ihn vor den Meister, indem sie 
sagten: „Dieser Monch, Herr, ist unzufrieden.^ — Als 
der Meister ihn fragte: „Ist es wahr, Monch, dab du im- 
zufrieden bist?“ und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr, 
Herr/* sprach er: „Wann willst dii, o MOnch , wenn du 
ein hausliches Leben fuhrst, deine Lust befriedigen konnen? 
Die Lust an siiinlicheii Vergnilgungen ist vvie ein schwer 
zu fallendes Meer. In der Vorzeit konnten Leute, die 
tiber die von zweitausend Insein umgebenen vier Erdteiie 
die Weltherrschaft ausObten, die von den Menschen ge- 
ehrt auch in der Gotterwelt der vier Grofikdnige regierten, 
die selbst in der Gotterwelt der drciunddreifiig Gutter , in 
der Resideiiz der sechsunddreiBig Sakkas die Gotterherr- 
schaft ausubten, trotzdem ihre Lust iiach sinnlichen Vergnii- 
gungen nicht vollig befriedigen und muBten so sterben. Wann 
aber wirst du imstande sein diese Lust zu befriedigen? “ 
Und er erzS-hlte folgende Begcbenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem lebte in den ersten Weltaltern ein Konig 
naniens Mahasaiiimata. Dieser hatte einen Sohn namens 
Roja, dessen Sohn hiefi Vararoja, dessen Sohn hieB 
Kalyan.a, dessen Sohn war Varakalyana. Der Sohn 
des Varakal 3 '’'aha hiefi Uposatha und der Sohn des Upo- 
satha hatte den Namen Mandhatar. Dieser war mit 
den sieben Kostbarkeiten und mit den vier Arten der 
Wunderkraft ausgestattet und tibte eine Weltherrschaft 
aus. Wenn er seine linke Hand herabsenkte und sie 
mit der rechten bertihrte, so war es, wie wenn eine 
g5ttliche Wolke einen knietiefen Regen von den sieben 
Arten der Kostbarkeiten herabstronien liefie; so wuhder- 
kraftig war dieser Mann. Vierundachtzigtausend Jahre 
erfreute er sich am Kinderspiel, vierundachtzigtausend 
Jahre bekleidete er die Wiirde eines Vizekonigs und 

0 Der Hiramei der „vier Grofikdnige" ist der iiachste von 
der Erde. Nach ihm kommt der Himmel der „dreiunddrei6ig 
Cotter^'. Vgl „Leben des Buddha^', S. 357. 



357 


vierundachtzigtausend Jahre iibte er die Weltherrschaft 
aus; sein Alter aber war unerraefilich. 

Eines Tages nun konnte er seinen Durst nach Lust 
nicht befriedigen und sah daher unzufrieden aus. Die 
Minister fragten; „Waruin, o Fiirst, bi.st du unzu- 
frieden?" Er erwiderte; „Wenn ich die Kraft meiner 
guten Werke betrachte, was bedeutet da dies Reich? 
Was fiir ein Ort ist schoner?" „Die Gotterwelt, oGrofi- 
kSnig", war die Antwort. Darauf lieB er das Rad der 
Weltherrschaft vor sich herrollen und begab sich samt 
seiner Umgebung nach der Gdtterwelt der vier GroB- 
konige. £s gingen ihm aber die vier Grofikonige mit 
Ehrfurcht entgegen, gottliche Krdnze und Parfums in 
den Handen, umgeben von der Schar der Gotter; sie 
gingen mit ihm nach der Gdtterwelt der vier GroB- 
kSnige und iibergaben ihm die Herrschaft. 

Wahrend er so, von seinem eigenen Gefolge um- 
geben, dort die Herrschaft fuhrte, verging eine lange 
Zeit. Aber auch hier konnte er den Durst nach Lust 
nicht befriedigen und zeigte ein unzufriedenes Aussehen, 
Die vier GroBkonige fragten ihn: „Warum bist du un- 
zufrieden, o GroBkonig?" Er erwiderte: „Welcher Ort 
ist noch schdner als diese Gotterwelt?" Sie antworteten: 
„Wir, 0 Ftirst, gieichen den Dienern der andern. Rei- 
zend ist der Himmel der clreiunddreiBig Gotter." 

Darauf liefi Mandhatar das Rad der Weltherrschaft 
\'or sich herrollen und begab sich, von seinem Gefolge 
umgeben, nach dem Himmel der DreiunddreiBig. Hier 
kam ihm der Gotterkonig Sakka ehrfurchLsvoll entgegen 
mit gottlichen Kranzen und Parfttms in den Handen, 
umgeben von der Schar der Gotter; er fafite ihn an der 
Hand und sprach: „Komm hierher, grofier KOnig!" 

P Dies ist das magische Rad, das vor einem VVeltbeherrscher 
einheriauft, wenn er sich in ein andres Land begibt. 
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Als nun der KSnig wegging, umgeben von der Schar 
der Getter, nahni der alteste Sohn des Weltherrschersi) 
das Rad der Weltlierrschaft mit sich, begab sich mit 
seinem Gefolge nach dem Bereich der Menschen zuriick 
und ging in seine Stadt. 

Sakka aber flihrte Mandhatar in den Himmel der 
Dreiunddreifiig; er schied die Gottheiten in zwei Teile, 
teilte sein Reich in der Mitte und gab ihni die eine 
Halite. Von da an ftihrten zwei Kdnige dort die Herr- 
schaft. — 

Wahrend nun so die Zeit verging, starb Sakka, 
^lachdem er sechzigraal hundcrttausend Jahre und noch 
dreifiig Millionen Jahre gelebt. Ein andrer Sakka trat 
an seine Stelle; auch dieser herrschte uber die Gutter 
und starb dann, als seine Frist zu Ende war. Auf diese 
Weise starben sechsunddreifiig Sakkas. Mandhatar 
ftihrte bestandig die Herrschaft uber die Gotter, von 
inenschlichem Gefolge umgeben. 

Wahrend nun so die Zeit verging, entstand in ihm 
immer mehr der Durst nach Lust; er dachte: „Was 
tue ich mit der halben Herrschaft? Ich will Sakka 
toten und allein die Herrschaft fuhren.“ Den Salcka zu 
toten ist ja nicht mbglich, die Begierde aber ist die 
Wurzel des Ungliicks. — Darum ging ihm jetzt sein 
Lebensrest zu Ende und seinen KOrper befiel das Alter. 
Ein menschlicher. KSrper aber wird in der Gotter welt 
nicht zerstort; darum fiel jener aus der Gbtterwelt 
herab und kara in seinem Parke auf die Erde herunter. 

Der Parkwachter verkiindete in der kOniglichen 
.Familie seine Ankunft. Darauf kam die Familie des 
Konigs herbei und bereitete ihm im Parke sein Lager, 
auf das sich der KOnig legte um nicht wieder aufzu- 

’) uparinayaka" ist der alteste Sohn eines Weltherrschers 
und zahlt zu den sieben Kleinodien, die dieser besitzt. 



stehen. Die Minister fragten ihn: „0 Ftirst, was solleii 
wir von Euch sagen?" Er erwiderte: „Verkundigt von 
mir alien Lenten folgenden Auftrag: ,Der Konig Man- 
dhatar hat in den von zweitausend Inseln umgebenen 
vier Erdteilen die Weltherrschaft ausgeiibt; er hat lange 
Zeit unter den vier Gro6k5nigen geherrscht nnd in der 
Gotterwelt wahrend der Lebensdauer von sechsund- 
dreifiig Sakkas regiert. Dann muBte er sterben‘.'‘ Nach 
diesen Worten starb er und kam an den Ort seiner 
Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Erzahlung aus der Vei*- 
gangenheit beschlossen, sprach er, der vollig Erleuchtete, 
folgende Strophen: 

„Soweit nur Mond und Sonne scheinen 
und alle Gegenden beleuchten, 
geliorten Mandhatar als Diener 
die Wesen alle auf der Welt. 

Auch iiicht durch einen Goldesregen 
entsteht in Lusten Sattigung. 

Unschmackhaft , leidvoll sind die Liiste. 

Wenn dies der Weise hat erkannt, 

So sucht er auch in Himmelsfreuden 
nicht seines Sinns Befriedigung; 
es freut sicb, dafi die Lust erstorben, 
der Jtinger der Erleuchteten/‘ h 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die vier Wahrheiten verkiindigt hatte, verb and er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene Mdnch 
zur Frucht der Bekehrung und auch noch viele andre ge- 
langten zur Frucht der Bekehrung und der tibrigen Wege 
zur Heiligkeit): „Damals war ich der KOnig Mandhatar/^ 
Ende der Erzahlung von Mandhatar. 

Diese Verse sind die Strophe i86 und 187 des Dhamma- 
padani. 
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259. Die Erzahlung von Tiritavaccha. 

„Nichts hat er dux'ch sein Wissen.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung dar- 
auf, daC Ananda von den Frauen des KOnigs von Kosala 
funfhundert und vom Kdnig selbst auch fOnfhundert, ini 
ganzen also tausend Gewhiider erhalten hatte. Die Bege- 
benlieit ist schon oben im zweiten Buclie im Sigala-Jataka 
erzahltJ) 

Als ehedera zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Am I'age der Namen- 
gebung erhielt er den Namen „Prinz Tiritavaccha". 
Nachdem er allmahlich herangewachsen war und zu 
Takkasila die Kiinste erlernt hatte, wahlte er das Leben 
im Hause. Nach dem Tode seiner Eltern aber zog er 
erschtltterten Herzens weg, betatigte die Weltflucht der 
Weisen und wohnte in einem Walde, wo er sich von 
den Wurzeln und Frilchten des Waldes ernahrte. 

Wahrend er dort weilte, geriet das Grenzland des 
Konigs von Benares in Aufruhr. Der Kbnig zog dort- 
hin, wurde aber im Kampfe besiegt. Von Todesfurcht 
erfafit, entfloh er auf dem Riicken eines Elefanten nach 
der einen Seite. Wahrend er so im Walde herumritt, 
kam er am Vonnittag, als gerade Tiritavaccha wegge- 
gangen war um sich Waldfmchtg, zu sammeln, nach 
dessen Einsiedelei. Er dachte: „Dies ist eine Woh- 
nung von Asketen" und stieg von seinem Elefanten 
,hcrab. Ermiidet durch den Glutwind und durstig sah 
er sich nach einem Wassertopf um, sah aber keiiien; 
da bemerkte er am Ende des Wandelganges einen 


') Dies ist das 153. Jataka; iibersetzt in diesem Bande S. 6 
bis 10. Doch ist bier nicht dieses Jataka gemeint, sondern das 
157., iibersetzt S. 29—36. 
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Brunnen. Als er keinen an einem Stricke befestigten 
Topf zum Herausschbpfen des Wassers fand, nahm er, 
da er den Durst nicht inehr aushalten konnte, das Band, 
das um den Leib des Elefanten geschlungen war, liefi 
den Elefanten an den Rand des Brunnens hintreten, 
befestigte das Band an seinem FuBe und liefi sich an 
diesem Bande in den Bmnnen hinab. Da aber das 
Band nicht ausreichte, kniipfte er noch sein Obergewand 
an das Ende des Bandes und liefi sich daran hinab. 
Aber auch so reichte es nicht. Mit den Fufispitzen 
fuhlte er schon das Wasser; da dachte er, zu sehr voni 
Durste gequalt: „Wenn ich meinen Durst gestillt, will 
ich gerne sterben," und liefi sich in den Brunnen fallen. 
Flier trank er nach Belieben; dann blieb er dort stehen, 
da er nicht heraufsteigen konnte. Der Elefant aber 
ging, weil er so gut abgerichtet war, nirgend andens- 
wohin, sondei'n blieb dort stehen und wartete auf den 
Ksnig. 

Als nun der Bodhisattva zur Abendzeit seine VVald- 
frtichte nach Hause brachte, sah er den Elefanten. Er 
dachte: „Der Konig wird gekommen sein, denn hier 
steht ja sein gewappneter Elefant. Was ist da ge- 
schehen?" Und er ging in die Nahe des Elefanten. Da 
aber der Elefant merkte, dafi jener herankomme, stellte 
er sich auf die Seite. Der Bodhisattva ging nun an 
den Brunnen hin; da sah er den KOnig. Er trostete 
ihn mit den Worten: „Filrchte dich nicht, o Grofi- 
k0nig,“ befestigte eine Leiter am Brunnen und liefi den 
Konig hinaufsteigen. Dann rieb er ihm den KOrper, 
bestrich ihn mit 01, gab ihm ein Bad und bot ihm 
Waldfrtlchte an; hierauf lOste er die Riistung des Ele- 
fanten. 

Nachdem der Konig zwei oder drei Tage sich er- 
holt hatte, liefi er sich vom Bodhisattva versphechen, 



dafi er zu ihm kommen werde, und reiste ab. Das 
Heer des Konigs aber hatte unweit von der Stadt ein 
befestigtes Lager geschlagen. Als es den Konig lebend 
daherkommen sah, umringte es ihn. 

Nach anderthalb Monaten kam auch der Bodhisattva 
nach Benares. Nachdeni er im Park ilbernachtet, kam 
er am nachsten Tage auf seinem Almosengange an das 
Tor des kCniglicIien Palastes. Der Kdnig hatte gerade 
sein grofies Fenster geoffnet und schaute in den Hof 
hinunter; da sah er den Bodhisattva. Er erkannte ihn, 
stieg von seinem Palaste herab und begrtifite ihn mit 
Ehrfurcht. Er lieh ihn in den Thronsaal hinaufsteigen 
Und unter dem aufgespannten weifien Sonnenschirm auf 
dem koniglicheiiTlironsitzePlatz nehmen. Hier bewirtete 
er ihn mit den filr ihn selbst bereiteten Speisen. Nach- 
dem er dann selbst gegessen hatte, fiihrte er ihn nach 
dem Parke, liefi ihm dort eine mit einem Wandelgang 
u. dgl. versehene Wohnung erbauen und versah ihn 
mit alien Requisiten eines Mhnches. Hierauf legte er 
ihn dem Parkwachter ans Herz, grtifite ihn und ging fort. 

Von da an verzehrte der Bodhisattva im koniglichen 
Palaste sein Mahl. Viel Ehrung und Auszeichnung 
wurde ihm zuteil. Dies ertrugen die Minister nicht. Sie 
sagten untereinander: „Wenn einKrieger solche Ehrung 
erhielte, was wtirde er da tun?" Und sie gingen zum 
VizekSnig hin, zu dem sie folgendes sprachen; „OFarst, 
unser Konig ist einem Asketen zu sehr ergeben. Was 
hat er an ihm gesehen? Sprecht doch daruber mit 
dem Kdnig!" Jener stiramte zu, ging mit den Ministern 
zum Konige hin, begrufite ihn und sprach folgende, 
erste Strophe: 

„Nichts hat er durch sein Wissen je vermocht, 

er ist dir nicht verwandt noch dir befreundet. 
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Warum verzehrt der Mann mit den drei Stiiben,!) 
Tiritavaccha so kostbare Speise?" 

Als dies der KOnig hdrte, sprach er zu seinem 
Sohne^): „Mein Sohn, erinnerst du dich, dafi, als ich 
in das Grenzland zog und im Karapfe besiegt wurde, 
ich zwei oder drei Tage lang nicht zuruckkehrte?" Da 
der Sohn antwortete; „Ich erinnere mich," fuhr der 
Konig fort: „Damals wurde mir durch diesen Asketen 
das Leben gerettet," und erzahlte die ganze Begeben- 
heit. Dann sagte er weiter: „Mein Sohn, auch wenn 
ich dem, der mir das Leben gerettet, wenn er mich 
besucht, mein ganzes Kbnigreich gilbe, so kOnnte ich 
ihm damit noch nicht mit etwas Entsprechendem ver- 
gelten.“ Nach diesen Worten sprach er die folgenden 
beiden Strophen: 

„In meiner Not, als ich ini Kampf besiegt, 
allein iin wasserlosen Walde weilte, 
da reicht’ er dem Ungldcklichen die Hand; 
an ihr stieg ich herauf, vom Leid erlost. 

Durch seine Hilfe nur bin ich gekommen 
aus Yamas*’) Reich zu dieser Welt des Lebens. 

Der Ehrung wClrdig ist Tiritavaccha; 
erweist ilini also Achtung und Verehrung." 

So verkiindete der Konig die VorzOge des Bodhi- 
sattva, wie wenn er am Himmel den Mond aufgehen 
liefie. Seine Tugend aber wurde allenthalben bekaniit 
und darum ward ihm noch viel mehr Ehrung zuteil. 
Von da an getrauten sich weder der Vizekdnig noch 
die Minister noch irgend ein andrer etwas dem Kbnige 
zu sagen. 

‘) Diese dienen zum Tragen undAufhangen des Wassertopfes. 

“) Der Vizekdnig ist gewdhnlich der alteste Sohn des Kdnigs. 

"i 'Vgl. S. 274, Anm. 2. 
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Der KOnig aber beharrte bei der Ermahnung des 
Bodhisattva, tat gute Werke wie Almosengeben u. dgl. 
und gelangte dann in den Himmel. Der Bodhisattva 
erlangte die Erkenntnisse und die Vollkommenheiten 
und ging hierauf in die Brahmawelt ein. 

Naclidem der Meister mit den Worteji: „Auch in der 
Vorzeit taten Weise Werke der diesc Lehrunter- 

weisung beschlossen, verband er das jataka mit folgenden 
Worten: „Damals war der KOnig Ananda, der Asket aber 
war ich.“ 

Bnde der ErzahJung von Tirftavaccha. 


260. Die Erz^hlung von dem Boten. 

pWeswegen weit die Menschen g-ehen.“ Dies erzahltc 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen gierigen Mdnch. Die Begebenheit wird im neunten 
Buche im Kaka-Jataka^) erzahlt werden. — Der Meister 
aber sprach zu dem Moiich: „Nicht nur jetzt bist du 
gierig, Mdnch, sondern auch friiher schon warst du gierig; 
infolge deiiier Gier wurde dir mit einem Schwerte das 
Haupt gespalten," Nach diesen Worten erz^hlte er 
folgeiide Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva dessen Sohn. Nachdem er herange- 
wachsen war und zu Takkasila die Kiinste erlernt hatte, 
bestieg er nach dem Tode seines Vaters den Thron. 
Er war sehr reinlich beirii Essen; darum nannte man 
ihn „Konig Bhojanasuddhika" (= rein beim Essen). 
Er verzehrte sein Mahl mit solchem Pompe, daB oft 

b Dies ist ein falsches Zitat. Es wird wohl das im 6. Buche 
stehende Jataka 395 gemeint sein, bei dem aber auch fiir die 
Vorgeschichte auf ein fruheres Jataka verwiesen wird. 

*) In der Erz^hlimg selbst schwebt er nur in Gefahr, von 
diesem Schicksal betroffen zu werden, wird aber vom Kdnige 
begnadigt. 
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itir eine Schtissel des Maliles hunderttausende drauf- 
gingen. Wenn er aber speiste, so tat er dies nicht im 
Innern seines Hauses, sondern da er ein gutes Werk 
tun wollte, indetn er das Volk den Pomp seines Mahles 
mit anschauen liefi, liefi er am Tore des kdniglichen 
Palastes einen Edelstein-Pavillon errichten. Diesen liefi 
er zur Zeit des Mahles schmtScken, setzte sich dann auf 
dem aus Gold gefertigten, von dem weifien Sonnen- 
schirm beschatteten k5niglichen Thronsitze nieder und 
verzehrte, von den Tochtern der Edlen uingeben, aus 
einer goldenen Schtissel, die hunderttausend wert war, 
sein hundertfach wohlschmeckendes Mahl. 

Einmal schaute ein gieriger Mensch dessen prunk- 
vollem Mahl zu und bekam Lust, selbst dies Mahl zu 
verzehren. Er konnte seine Begierde gar nicht ziigeln. 
Da dachte er: „Es gibt ein Mittel." Er zog seine Klei- 
dung straif zusammen, hob die Hande und rief laut: 
„He, ich bin ein Bote, ich bin ein Bote." So kam er 
zum Konige hin. Zu dieser Zeit nSmlich hielt man in 
diesem Lande einen, der sagte, er sei ein Bote, nicht 
auf; darum spaltete sich die Menge und liefi ilin durch. 
Er schritt rasch vor, nahm von der Schtissel des Konigs 
^nen Bissen der Speise und steckte ihn in den Mund. 
Da rief der Schwerttrager des KOnigs: „Ich werde ihm 
das Haupt spalten" und zuckte das Schwert. Doch der 
Konig hielt ihn zuriick init denWorten: „Schlage nicht" 
und sagte zu jenem: „Furchte dich nicht und ifi." Er 
wusch sich die Hande und setzte sich nieder. 

Am Ende des Mahles liefi ihm der KOnig Wasser 
geben, wie er selbst es trank, und Betel; dann fragte 
er; „He, Mann, du hast gesagt, du seiest ein Bote. 
Wessen Bote bist du?" Jener antwortete; „0 Grofi- 
kdnig, ich bin ein Bote der Begierde, ein Bote des 
Magens. Die Begierde hat mir aufgetragen, ich solle 
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hierher gehen, und mich so als ihren Boten gesandt." 
Und er sprach die folgenden zwei ersten Strophen: 

„Weswegen weit die Menschen gehen 
und auch den Feind um etwas bitten, 
der Magen ist’s; ich bin sein Bote. 

Sei mir darum nicht bdse, Konig!^) 

In wessen Macht bei Tag und Nacht 
die Menschen alle sich befinden, 
der Magen ist’s; ich bin sein Bote. 

Sei mir darum nicht bose, Konig!" 

Als der KSnig seine Worte vernommen, dachte er: 
„Dies ist wahr. Alle diese Wesen sind Boten des 
Magens. In der Gewalt der Begierde leben sie und 
die Begierde beseelt sie. Wie schon fiirwahr hat er 
dies gesagt!" Und befriedigt iiber den Mann sprach 
er folgende dritte Strophe: 

„Ich schenke dir, Brahmane, von tauscnd Kilhen 
ein voiles Tausend und einen Stier dazu. 

Denn warum soli ein Bote dem andern nichts geben? 
Ich bin ja auch gleich ihm ein Bote des Magens." 

Nach diesen Worten sagte er noch: „Dieser grofie 
Mann hat mir etwas verkundet, das vorher noch nicljt 
gehort, gesagt oder getan wurde." Befriedigten Her- 
zens erwies er ihm grofie Ehre. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beendigt 
und die Wahrheiten verkiindet hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung der 
Wahrheiten aber gelangte der gierige Mbnch zur Frucht 
der Nichtriickkehr und viele wurden bekehrt usw.): „Der 
damalige gierige Mann war der jetzige gierige MOnch; der 
KOnig Bhojanasuddhi aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Boten. 


h Wortlicli: „0 Herr der Wagenlenker". 
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261 . Die Brz&hlung von dem Lotos. 

,,So wie die Haare und der Bart." Dies erz^hlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
MOnche, die Anaiidas Bodhibaum^) Ehrungen mit Kranzen 
darbrachten. Die Begebenheit wird im Kalingabodhi-Jataka^) 
erzahlt werden. Jener Baum aber war, weil er voa dem 
Thera Ananda gepflanzt worden war, der Ananda-Bodhi- 
baiim geworden. 

Es wurde aber auf dem ganzen Jambu-Erdteil bekannt, 
daB der Thera amTorerker des Jetavana einen Bodhibaum 
gepflanzt habe. Da dachten einige auf dem Lande woh- 
nende Monche: „Wir wollen dem Bodhibaum von Ananda 
mit Kranzen unsre Huldigung darbringen." Sie begaben 
sich daher nach dem Jetavana und begrufiten den Meister. 
Am andern Tage gingen sie nach Savatthi hinein und be- 
gaben sich in die Lotosstrafie, erhielten aber keinen Lotos. 
Darauf kehrten sie zurtick und meldeten dem Thera Ananda: 
„Lieber, wir wollten dem Bodhibaum eine Huldigung mit 
Kranzen darbringen, gingen deshalb in die Lotosstrafie, 
erhielten aber nicht einen einzigen Kranz." Der Thera 
versetzte: „Ich werde euch bringen." Er begab sich nach 
der Lotosstrafie und liefi sich vide Lotosbiindel geben; 
danii kehrte er zurtick und gab sie jenen. Sie nahrnen 
dieBlumen und brachten dem Bodhibaum ihre Huldigung dar. 

Als die Mdnche von dieser Begebenheit Kenntnis er- 
hielten, begannen sie in der Lehrhalle folgendes Gesprach 
fiber den Vorzug des Thera: ,, Freund, die MOnche vom 
Lande, die nur wenig gute Werke getan, erhielten, als 
sie in die Lotosstrafie gingen, keinen Kranz; als aber der 
Thera dorthin kam, liefi er die Krtaze mitnehmen." Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, 
ihr Monche, habt ihr euch jetzt bier versammelt?" Als 
sie erwiderten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr Mcnche, erhielten die des Redens Kundigen den 
Kranz infolge ihrer geschickten Worte, sondern auch frtiher 
schon war dies so." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Der Baum (ficus religiosa), unter dem Buddha zur Erkennt- 
nis duixhgedrungen war, gait als heilig und man pflanzte einen 
Ableger in den KIdstern ein. 

“) Dies ist das 479. Jataka; bei Fausbolf Band IV, S. 228—236. 
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Als ehedem zu Benares Brahinadatta regiei-te, war 
der Bodhisattva ein Grofikaidmannssohn. — In der Stadt 
blQhten in cinem Teiche Lotosblumen. Ein Mann, dem 
die Nase abgeschnitten war, war der Wachter des 
Teiches. 

Als nun eines Tages zu Benares ein Fest ausge- 
rufen wurde, wollten drei GroBkaufmannssdhne init 
Blumen geschmUckt das Fest begehen. Sie dachten: 
„Wir wollen deni Mann mit der abgeschnittenen Nase 
falschlich etwas Angenehines sagen und ihn um Kranze 
bitten." Daher gingen sie zu der Zeit, da jener die 
Lotosblumen abzubrechen pflegte, nach dem Teiche 
bin und steliten sich neben ihn. Der erste von ihnen 
redete ihn an und sprach folgende erste Strophe: 

„So wie die Haare und der Bart, 
obwohl geschnitten, wieder wachsen, 
so wachst aucli dir die Nase wieder. 

Gib mir, ich bitte dicii, den Lotos." 

Jener aber wurde zornig auf ihn und gab ihm keine 
Lotosblumen. 

Darauf sprach der zweite zu ihm folgende zweite 
Strophe; 

„So wie der Same, der im Herbst 
gesat ist, aufgeht auf dem Feld, 
so soil dir wachsen deine Nase. 

Gib mir, ich bitte dich, den Lotos." 

Jener wurde auch auf ihn zornig und gab ihm keine 
Lotosblumen. 

Darauf sprach zu ihm der dritte folgende dritte 
Strophe: 

„Die beiden plappern dir nur vor 
und denken, ,er wird Lotos geben’. 

Ob sie so sagen oder nicht, 

die Nase wird dir nicht mehr wachsen. 
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Gib, Liebei', uns die Lotosblumen, 
nachdem auch wir dai'um gebeten." 

Als dies der Wachter des Lotosteiches horte, sagte 
er: „Diese beiden haben gelogen; du aber hast die 
Wahrheit gesagt. Fiir dich gehOren die Lotosblumen." 
Er nahm einen grofien BOschel Lotosblumen und gab 
ihn jenem; dann kehrte er nach seinem Lotosteich 
zuriick. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka init folgendeii Worten: 
„Damals war ich der Grofikaufmannssohn, der die Lotos- 
blumen erhielt." 

Ende der Erzahlung von dem Lotos. 


262. Die ErzS-hlung von der zarten Hand. 

„Wemi eine zarte Hand erscheint." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana vei'weilte, mit Beziehung aut 
einen unzufriedenen Mdnch. Als dieser in die Lehrhalle 
gefiihrt wurde, fragte ihn der Meister: „Ist es denn wahr, o 
Monch, dafi du unzufrieden bist?“ Er antwortete: „Es ist 
wahr.“ Darauf sprach der Meister: „0 Mdnch, die Weiber 
sind, wenn sie sich in die Gewalt der Lust begeben, nicht 
zu behiiten. Sclion in der Vorzeit konnten Weise ihre 
eigene Tochter nicht behiiten; denn obwohl sie von ihrem 
Vater an der Hand gefafit war, entfloh sie, ohne ihren 
Vater etwas davon merken zu lassen, aus sinnlicher Lust 
mit einem Manne." Nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war 
und zu Takkasila die Wissenschaften erlernt hatte, be- 
stieg er nach seines Vaters Tode den Thron und ftihrte 
in Gerechtigkeit die Regierung. Er zog seine Tochter 
und seinen Neffen zusammen in seinem Palaste auf. 

Dutoit, Jatakam. II. 
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Eines Tages sagte er, wahrend er mit seinen Ministern 
zusammensaU: „Nach meinem Tode wird mein Neffe 
KOnig warden und raeine Tochter wird seine erste Ge- 
inahlin sein." Spater abei*, als die beiden schon lieran- 
gewachsen waren, sagte er im Kreise seiner Minister 
sitzend: „Wir werden ftir unsern Neffen die Tochter 
eines andem heimfiihren und auch meine Tochter wer- 
den wir in eine andre Kanigsfamilie verheiraten. Auf 
diese Weise werden wir viele Verwandten bekommen." i) 
Die Minister gaben ihre Zustimmung. Darauf gab der 
KOnig seinem Neffen eine Wohnung aufierhalb des 
Palastes und verbot ihm den Palast zu betreten. 

Die beiden waren aber ineinander verliebt. Wah- 
rend nun der Prinz dariiber nachdachte, auf welche 
Weise er die Konigstochter entftihren konne, fiel ihm 
ein Mittel ein. Er gab der Amme ein Geschenk. Als 
sie fragte: „Was soli ich tun, du Sohn eines Edlen?", 
sagte er: „Mutter, wie bekommen wir wohl Gelegen- 
heit die KOnigstochter aus dem Palast herauszubringen?" 
Sie antwortete: „Ich will mit der KOnigstochter reden 
und dann weiter sehen.“ ,,Gut, Mutter," versetzte der 
Prinz. 

Die Amme ging nun zur Prinzessin und sagte: 
„Komm, Liebe, ich will auf deinem Kopf die Lause 
fangen." Sie liefi sie auf einer niedrigen Bank Platz 
nehmen, setzte sich selbst etwas erliSht und nahm den 
Kopf der Prinzessin zwischen ihre Beine. Wahrend sie 
die Lause fing, ritzte sie den Kopf der Konigstochter 
mit dem Nagel. Die Konigstochter merkte: „Sie ritzt 
mich nicht mit ihrem eigenen Nagel, sondern sie ritzt 
mich mit dem Nagel des Prinzen, des Sohnes meiner 
Tantej" und sie fragte: „Mutter, kommst du vom 

*) Vgl. die sehr ahnliche Erzahlung im 126. Jataka; tlbersetzt 
Band I, S. 480—485. 



Prinzen?" ,Ja, meine Tochter,“ wai* die Aiitwort. 
,,Welchen Auftrag hat er dir gegeben?“ „Er fragt nach 
einem Mittel dich aus dem Palast herauszubringen, 
meine Tochter.“ 

Nun dachte die Konigstochter: „Wenn er king ist, 
wird er es vei'stehen.“ Sie sagte: „Mutter, lerne diese 
Strophe und sage sie dem Prinzen“ und sprach fol- 
gende Strophe: 

,,Wenn eine zarte Hand erscheint, 
ein Elefant, gut abgerichtet, 
und eine Finsternis mit Regen, 
dann ist die gilnst’ge Zeit gekommen." 

Als die Amme den Spi'uch gelernt, ging sie zu 
dem Prinzen hin. Als dieser fragte: „ Mutter, was hat 
die Kcnigstochter gesagt?“, sprach sie: „Sie sagte sonst 
nichts, nur schickt sie dir diese Strophe." Damit sagte 
sie den Vei's her. Der Prinz verstand den Sinn und 
schickte sie fort, indem er sagte: ,,Gehe jetzt, Muttei-.“ 

Nachdem der Prinz dies der Wahrheit gemafi ver- 
standen hatte, bereitete er einen sehr schCnen Pagen 
mit weichen Handen vor. Dem Warter des koniglichen 
Leibelefanten gab er ein Geschenk und liefi ihn den 
Elefanten zum Stillstehen abrichten. Dann wartete er 
seine Zeit ab. — An dem Uposothatage der dunklen 
Monatshalfte liefi wahrend der dritten Nachtwache eine 
dicke, schwarze Wolke Regen herabstrbmen. Er dachte: 
„Dies ist der Tag, von dem die Konigstochter sprach, “ 
bestieg den Elefanten und liefi den Pagen mit den zar- 
ten Handen sich auf dessen Rdcken setzen. Dann be- 
gab er sich nach dem Palaste, liefi an einer Stelle, die 
dem Lufthof des Palastes zugekehrt war, den Elefanten 
sich an die grofie Mauer lehnen und wartete in der 
Nasse in der Nahe des Fensters. 

Der KOnig, der seine Tochter bewachte, liefi sie 
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nicht anderswo schlafeii, sondern sie muBte sich neben 
ihn auf ein kleines Bett legen. Auch sie wu6te, dafi 
heute der Prinz komraen werde, und lag daher schlaf- 
los da. Plstzlich sprach sie; „Vater, ich mOchte mich 
im Regen baden.“ Der Konig erwiderte: „Geh, meine 
Tochter;“ er fafite sie an der Hand, fiihrte sie an das 
Fenster, hob sie mit den Worten: „Bade, meine Toch- 
ter," hinauf und stellte sie auf ein aufien am Fenster 
befindliches Lotosornament. So stand er da und hielt 
sie an der Hand. 

Wahrend sie aber ihr Bad nahm, streckte sie dem 
Prinzen die Hand entgegen. Er streifte von dieser 
Hand die Schmucksachen ab, schmiickte damit die 
Hand des Pagen und hob diesen in die Hohe, dafi er 
neben der KOnigstochter auf dem Lotosornament stand. 
Dessen Hand nahm jetzt die Prinzessin und legte sie 
in die Hand ihres Vaters. Dieser nahm sie und liefi 
die Hand seiner Tochter los. Darauf streifte sie auch 
von ihrer andern Hand die Schmucksachen ab, zog sie 
dem Pagen an seine andre Hand und legte diese auch 
in die Hand ihres Vaters. Dann entfloh sie mit dem 
Prinzen. 

Der Konig meinte, es sei seine Tochter, liefi den 
Knaben nach Ende des Bades im koniglichen Schlaf- 
gemach sich niederlegen, verschlofi die Tiir, versiegelte 
sie und stellte eine Wache davor; dann legte er sich 
selbst auf sein Lager. — Als er am Morgen die Tlir 
Offnete und den Knaben sah, fragte er: ,,Was ist dies?“' 
Der Knabe erzahlte ihm, wie er mit dem Prinzen ge- 
kommen sei. Da machte sich der KOnig VorwUrfe und 
dachte: „Auch wenn man ein Weib an der Hand halt 
und mit ihm geht, kann man es nicht bewachen; unbc’^ 
hutbar sind die Weiber." Und er sprach die folgenden 
beiden letzten Strophen: 



„Nicht 2u befried’gen, Sanftes redend, 
den Flussen gleich schwer auszufullen, 
so sinken^) sie; und wer sie kennt, 
der sucht sie von sich fernzuhalten. 

Doch wenn sie einem sind ergeben 
um Lust Oder uni Geldes willen, 
so zehren sie geschwind ihn auf 
so wie das Feuer seinen BrennstofF." -) 

Nach diesen Worten dachte das grofie Wesen; 
„Ich mufi meinen Neffen wieder zu mir nehmen." Er 
gab unter grofiem Pompe dem Prinzen seine Tochter 
und machte ihn zum Vizekonig. Dieser bestieg nach 
dem Tode seines Onkels den Thron. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung 
der Wahrheiten aber gelangtc jener unzufriedene MCnch 
zur Frucht der Bekelirung): „Damals war ich der Konig/ 
Elide der Erzahlung von der zarten Hand. 

Nach der Erklarung des Kommentators ist das Versinken 
in die Holle gemeint. 

“) Der Kommentator fiigt folgende Strophen dazu: 

„Die starken Manner werden schwach^ 
die Kraftigen verlafit die Starke; 
blind werden die Scharfsichtigen, 
wenn in des Weibes Macht sie kommen. 

Die Tugendreichen werden schlecht, 
die Einsichtsvollen werden tSricht; 
ermattet liegen sie in Banden, 
wenn in des Weibes Macht sie kommen. 

Das Streben, Frdmmigkeit und Tugend, 

Wahrheit, Verleugnung, Denken, Sinnen, 

sie nehmen’s dem Ermatteten, 

wie Rauber, die am Wege pliindern. 

Ruhm, Ehre, Weisheit, Tapferkeit, 
der Wahrheit Ftille, die Erkenntnis, 
sie rauben's dem Ermatteten, 
wie einen Haufen Holz das Feucr.^' 
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265. Die kleine Erz^hlung von der 
Verlockung.^) 

yOhne das Wassei- zu beriihren.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Unzufriedenen. Als dieser namlich in die Lehrhalle 
gefiilirt und vom Meister gefragt wurde: „Ist es wahr, 
MSnch, daB du unzufrieden bist?", antwortete er: „Es ist 
wahr." Darauf sprach der Meister: „Diese Weiber be- 
fleckten schon in der Vorzeit reine Wesen." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als eliedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
derKonig kinderlos und sagte deshalb zu seinen Frauen, 
sie sollten um einen Sohn beten. Dies taten sie. Als 
auf diese Weise eine Zeit vergangen war, verlieB der 
Bodhisattva die Brahmawelt und nahm ira Schofie der 
ersten Gemahlin des Konigs seine Wiedergeburt. Kauni 
war er geboren, so badete man ihn und gab ihn einer 
Amme, damit er Muttermilch trinke. Wahrend er aber 
trank, weinte er. Darauf gab man ihn einer andern 
Amme; aber sowie er in die Hand eines Weibes kam, 
ward er unruhig. Hierauf gab man ihn einem Diener. 
Sobald ihn dieser nahm, wurde er ruhig. Von da an 
hatten ihn bestandig Manner. Wenn sie ihm Milch zu 
trinken gaben, so molken sie entweder erst die Brust 
und gaben sie ihm dann, oder sie legten die weibliche 
Brust hinter einem Vorhang an seinen Mund. 

Als er in der Folgezeit heranwuchs, durfte man 
ihm kein Weib zeigen; darum liefi ftir ihn der Konig 
getrennte Orte zum Niedersetzen u. dgl. sowie |ein eigenes 
Haus zum Meditieren errichten. Da nun sein Sohn 

*) So heifit dies Jataka im Gegensatz zum 507. Jataka (bei 
Fausbbll Band IV, S. 468 — 473I, der „grofien ErzShlung von der 
Verlockung". 
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sechzehn Jahre alt war, dachte er: „Ich habe keinen 
andern Sohn und dieser hat keinen Gefallen an den 
Liisten. Das Reich wird er auch nicht begehren; zura 
Ungliick habe ich diesen Sohn bekommen." — Da kam 
eine im Tanzen, Singen und Musizieren erfahrene junge 
Tanzerin zu ilim, die sich gut darauf verstand den 
Mannern zu schmeicheln und sie dadurch in ihre Ge- 
wait zu bringen, und fragte ibn: „0 Ftlrst, warum 
bist du so nachdenklich?" Der Konig teilte ihr den 
Anlafi rait. Sie versetzte: „Gut, o Furst; ich werde 
ihn verfllhren und ihn an den Ltlsten Geschmack finden 
lassen." Der Konig antwortete: „Wenn du meinen 
Sohn, den Prinzen, der noch an keinem Weibe Gefallen 
gefunden, zu verfllhren imstande bist, so wird er Konig 
werden und du seine erste Gemahlin.“ Sie erwiderte: 
„Dies ist mein Geschaft, o Fttrst; bektiraniert Euch 
nicht." 

Darauf ging sie zu den Wachtern bin und sagte: 
,,Ich werde zur Zeit des Sonnenauf gangs kominen und 
an dem Orte, wo der Prinz schlaft, aufierhalb seines 
Meditationshauses mich aufstellen und singen. Wenn 
er bose wird, so meldet es mir; dann werde ich weg- 
gehen. Wenn er aber zuhdrt, so erzahlt ihm von meiner 
SchOnheit," Sie gaben mit dem Worte „Gut" ihre Zu- 
stimmung zu erkennen. 

Nun stellte sie sich zur Zeit des Sonnenaufgangs 
an diesen Ort und sang mit siifier Stimme, so dafi der 
Klang des Liedes dem Klange der Saiten an Lieblich- 
keit glich und der Saitenklang dem Klange des Liedes. 
Der Prinz lag da und horte zu. Am andern Tage liefi 
erihr sagen, sie solle sich naher hinzustellen und singen; 
am nachsten Tage sollte sie im Meditationshause singen; 
am nachsten Tage gar in seiner Nahe stehen. So wurde 
er allmahlich mit sinnlicher Begierde erflillt; er befolg^te 
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die Handlungsweise der Welt und lernte das Wohl- 
gefallen an der Lust kennen. Er dachte aber: „Dies 
Weib werde ich keinem andern geben;“ und er nahm 
sein Schwert, lief auf die Strafie und verfolgte bestandig 
die Manner. Der Konig lieB ihn festnehmen und ver- 
bannte ihn mit jenein Madchen aus der Stadt. 

Die beiden gingen in den Wald und z<jgen am Ganges 
weiter abwarts. Dort erbauten sie sich so, dab auf der 
einen Seite der Ganges , auf der andern das Meer war, 
zwischen den beiden Gewassern eineEinsiedeleiundwohn- 
ten dort. Das Madchen blieb in der Laubhiitte und 
kochte Zwiebeln, Wurzeln u. dgl, der Bodhisattva aber 
holte Friichte und Beeren aus dem Walde. — Als er 
nun eines Tages weggegangen war um Waldfriichte 
zu holen, kam von einer Insel im Meere ein Asket 
durch die Luft daher, um sich Almosen zu erbitten. 
Als er den Rauch bemerkte, stieg er an der Einsiedelci 
auf die Erde herab. Das Madchen lieb ihn sich nieder- 
setzen, indem sie sagte: ,,Setze dich, bis das Mahl 
gekocht ist;“ sie verlockte ihn durch ihre weiblichen 
Reize, dafi er der Fahigkeit zur Ekstase verlustig wurde 
und seinen heiligen Wandel aufgab. Er wurde wie 
eine Kriihe, deren Fliigel gebrochen sind. Da er sie 
nicht zu verlassen vermochte, blieb er den ganzen Tag 
dort; als er aber den Bodhisattva herankommen sah, 
entfloh er eiligst nach dem Meere zu. Dieser dachte: 
„Es wird ein Feind sein,“ zog sein Schwert und ver- 
folgte ihn. Der Asket versuchte sich in die Luft zu 
erheben, fiel aber in das Meer. 

Jetzt dachte der Bodhisattva bei sich: „Dieser As- 
ket wird durch die Luft daher gekommen sein; da er 
aber die Fahigkeit zur Ekstase verier, ist er in das 
Meer gefallen. Ich mu6 ihm jetzt zu Hilfe kommen.“ 
Und amUferrande stehend sprach er folgendeStrophen: 
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„Ohne das Wasser zu berilhren 
kamst du durch deine Wunderkraft; 
doch da du mit dem Weib vereint warst, 
sinkst unter du im grofien Meere. 

Verftihrerisch und voll von Listen 
zerstoren sie den heil’gen Wandel 
und sind gesunken;i) wer sie kennt, 
der sucht sie von sich fernzuhalten. 

Doch wenn sie einem sind ergeben 
um Lust Oder urn Geldes willen, 
so zehren sie geschwind ilin auf 
so wie das Feuer seinen Brennstoff."^) 

Als der 'Asket diese Worte des Bodhisattva ver- 
nahm, erlangte er, inmitten des Meeres stehend, die 
verlorene Fahigkeit zur Ekstase wieder und er kehrte 
durch die Luft nach seiner Wohnung zurOck. 

Nun dachte der Bodhisattva: „Dieser Asket, der 
so viel tragt, fliegt wie eine Seidenflocke durch die 
Luft; auch mir kommt es zu, gleich jenem die Fahig- 
keit zur Ekstase zu erlangen und durch die Luft zu 
wandeln." Er begab sich nach der Einsiedelei, brachte 
das Weib nach dem Bereiche der Menschen zuruck 
und schickte sie fort mit den Worten: „Geh weg!“ 
Dann ging er in den Wald, erbaute sich an einem lieb- 

*) Dies hat denselben Sinn wie das „sie sinken" in der zweiten 
Strophe des vorigen Jataka. 

’) Diese beiden Strophen finden sich mit Ausnahme des An- 
fangs auch im vorigen Jataka. Der Kommentator gibt zur Ver- 
deutlichung noch folgende Verse dazu: 

„Tauschung sind sie, Luftspiegelung, 

Betriibnis, Krankheit und Bedrangnis; 
schwer sind die Bande und im Herzen 
ruhn sie so fest wie Todesschlingen. 

Wer ihnen sein Vertrauen schenkt, 
der ist der niedrigste der Manner.** 
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lichen Fleckchen Erde eine Einsiedelei iind betatigte 
die Weltflucht der Weisen. Er wandte die Mittel an 
zur Herbeifiihrung der Ekstase, erlangte die Erkennt- 
nisse und die Vollkommenheiten und gelangte endlich 
in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister cliese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten (am Ende der Verktlndigung der Wahrheiten aber ge- 
langte der unzufriedene Mbnch zur Frucht der Bekehrung): 
jjDamals war ich der Prinz, der noch an keinem Weibe 
Gefalleii gefunden iiatte/‘ 

Ende der kleinen Erzahlung von der Verlockung. 


264. Die Erzahlung von dem groBen 
Panada. 

„Paiiada, so liiefi dieser K5mg/‘ Dies erzahlte der 
Meister, da er am Ufer des Ganges safi, mit Beziehung 
auf die Wunderkraft des Thera Bhaddaji. — Nachdem 
nSmlich zu einer Zeit der Meister zu Savatthi die Regen- 
zeit verbracht hatte, dachte er: „Ich will dem Prinzen 
Bhaddaji eine Gunst erweisen;" und umgeben von der 
Mbnchsgemeinde gelangte er auf seiner Wander ung nach 
der Stadt Bhaddiya, wo er drei Monate im Jatiya-Walde 
verweilte und auf das ybllige Reifen der Einsicht bei dem 
Prinzen wartete. 

Der Pi'inz Bhaddaji war der hochgeehrte einzige Sohn 
des Grofikaufmanns von Bhaddiya, der achthundert Millionen 
besafi. Er hatte fiir die drei Jahreszeiten^) drei Pal^ste-) 
und wohnte in jedem vier Monate, Wenn er in einem ge- 
weilt hatte, so zog er, von TS,nzern umgeben, mit grofier 
Pracht in einen andern Palast. Dann lief erregt die ganze 
Stadt zusammen urn die Pracht des Prinzen zu sehen; im 
Innern des Palastes stellte man Reihen an Reihen, Bank 
an Bank auf. 

Nachdem aber der Meister drei Monate dort verweilt 


Die Jahreszeiten in Indien sind der Winter, der Sommer 
^md die Regenzeit. 

Vgl. die Schilderung in „Leben des Buddha", S. 14 1 
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hatte, liefi er den Stadtbewohnern initteilen, ei' wolle weg- 
ziehen. Die Stadter sagten: „Gehet morgen, Herr!^^ Sie 
luden den Meister ein , richteten am zweiten Tage fur die 
Gemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, ein groBes Almosen 
her, errichteten inmitten der Stadt einen Pavilion, zierten 
ihn, lieBen Sitze herrichten und verktindeten dann, es sei 
Zeit ziim Mahle. Der Meister begab sich, umgeben von 
der Gemeinde der Monche, dorthin und setzte sich nieder. 
Die Leute sj:)endeten ein grofies Almosen. Nach Beeiv 
diguiig des Mahles begann der Meister mit suBer Stimme 
die Danksagung. 

in diesem Augenblicke zog gerade der Prinz Bhaddaji 
aus einem seiner Palaste in einen andern. An diesem 
Tage aber kam niemand um sich seine Pracht anzusehen, 
sondern es umgaben ihn iiur’ seine eigenen Leute. Da 
fragte er die Leute: „Zu einer andern Zeit lauft, -vyenn 
ich von einem Palast in den andern ziehe, erregt die ganze 
Stadt zusammen; man bildet Reihen auf Reihen und stelit 
Bank an Bank auf. Pleute aber ist auBer meinen 
eigenen Leuten niemand da; was ist schuld daran?" Man 
antwortete ihm: „Gebieter, der v5llig Erleuchtete, der drei 
Monate lang bei dieser Stadt geweilt hat, wird heute weg- 
gehen. Nachdem er sein Mahl beendigt, erklart er der 
Volksmenge die Lehre; alle Bewohner der Stadt horen 
seiner Predigt 2 u.“ Darauf sagte der Jungling: „Geht 
also, wir wollen ihn auch horen und mit all seinem 
Schmuck angetan ging er mit groBem Gefolge bin und 
stellte sich an das Ende der Versammelten. Wahrend er 
aber die Lehre horte, warf er alle Befleckung von sich 
ab und gelangte zur hCchsten Frucht, zur Heiligkeit. 

Darauf sprach der Meister zu dem Grofikaufmann von 
Benares: „0 Grofikaufmann, wahrend dein Sohn in vollem 
Schmuck meine Predigt h5rte, ist er zur Heiligkeit gelangt. 
Soli ich ihn zum Monch machen und mit mir nehmen oder 
soli er zum vdlligen Nirvana eingehen?" Der GroBkauf- 
mann ex'widerte: „Herr, mein Sohn braucht noch nicht 
zum volligen Nirvana einzugeheii. Macht ihn zum M5nch! 
Wenii er aber MOnch geworden, so nehmt ihn mit Euch 
und konlmt morgen in unser Haus!*‘ 

Der Erhabene nahm die Einladung an, begab sich 
mit dem edlen Jungling in das Kloster, machte ihn zum 
M5nch und liefi ihm die Weihe erteilen, Seine Eltern er- 
wiesen ihm sieben Tage lang grofie Ehrung. Nachdem 
aber der Meister noch sieben Tage geblieben war, nahnu 
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er den edlen Jiingling mit sich und gelangtc aui seiner 
Wanderung nach Kotigama. 

Die Bewohner von Kotigama spendeten der Monchs- 
gemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, ein grofies Almosen, 
Nachdem das Mahl beendet war , beganu der Meister seine 
Danksagung. Wahrend aber die Danksaguug verrichtet 
wurde, ging der edle Jiingling zum Doi'fe hinaus; und iii' 
dem er dachte: „Wenn der Meister kommt, will ich ihin 
aufwarten,“ setzte er sich in der Nahe des Gangesufer 
an den FuJ3 eines Baumes und versank in Ekstase. Auch 
als alte Theras herbeikamen, stand er nicht auf; sondern 
er erhob sich erst, als der Meister kam. Die unbekehrten 
Monche dachten: „Dieser sieht die al ten Theras heran- 
kommen und steht nicht vor ihnen auf, als wenn er schou 
linger Munch wai*e als sie;^‘ und sie wurden bose auf ihu. 

,Die Bewohner von Kotigama banden darauf Flofie zu- 
sammen. Nachdem dies geschehen, fragte der Meister: 
„Wo ist Bhaddaji?“ ,,Hier ist er, Herr.“ Der Meister 
sprach zu ihm: „Komm, Bhaddaji, besteige mit ims zu- 
sammen ein Schiff!^^ Der Thera sprang auf und stellte 
sich auf ein Schiff. Als sie sich nun mitten auf dem 
Ganges befanden, fragte der Meister: „Bhaddaji, wo ist 
der Palast, den du zu der Zeit bewohntest, da du der 
grofie Kdnig Panada warest?“ Er antwortete: „Er ist an 
dieser Stelle versunken, Herr." Nun sagten die imbe- 
kehrten Monche: „Der Thera Bhaddaji zeigt seine Wunder- 
kraft." — Darauf sagte der Meister: „Bhaddaji, l5se also 
den Zweifel derer, die mit dir heiligen Waudel fiihren," 

In diesera Aiigenblick grufite der Thera den Meister, 
ging vermdge seiner Wunderkraft hin, fa{3te den Stiitz- 
pfeiler des Palastes mit dem Finger, nahm den ftinfund- 
zwanzig Yojanas messenden Palast und flog damit in die 
Luft empor. Als er aber in die Hohe geflogen war, zeigte 
er sich den unter dem Palaste Befindlichen, indem er eiiie 
Offnung in den Palast machte. Ein, zwei und drei Yojanas 
hob er den Palast aus dem Wasser. Es hausten aber seine 
Verwandten aus dieser fruhern Existenz aus Gier nach 
dem Palaste als Fische, Schildki’oten, Schlangen und Frosche 
in diesem Palaste. Als nun der Palast in die Hohe stieg, 
drehten sie sich um und um und fielen ins Wasser. Da 
der Meister sie fallen sah, sagte er: „Bliaddaji, deine 
Verwandten sind in Not." Der Thera, der die Worte des 
Meisters gehOrt, lieh den Palast los und dieser sank wie- 
der auf seinen frtihern Platz. 
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Der Meister aber gelangte an das jenseitige Ufer des 
Ganges. Man richtete ihm am Gangesufer einen Sitz her 
und er liefi sich auf dem hergerichteten herrlichen Buddha- 
sitze iiieder, indem er Strahlen von sich entsandte wie die 
junge Sonne. Darauf fragten ihn die Monche: „Zu welcher 
Zeit, Herr, war dieser Palast vom Thera Bhaddaji be- 
wohnt?“ Der Meister erwiderte: „Zur Zeit des grofien 
Konigs Panada" und erzahlte folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Ehedem war im Reiche Videha zu Mithila ein Konig 
namens SurucL Dessen Sohn hiefi auch Suruci; dieser 
aber hatte einen Sohn, der gx*ofie Panada mit Namen. 
Diese erhielten diesen Palast; um ihn aber zu erhalten, 
batten sie frtiher einmal folgende Werke getan: Die 
beiden, Vater und Sohn, erbauten aus Rohr und Udum- 
bara-Holz einem Paccekabuddha eine Laubhtitte zum 
Wohnen usw. Die ganze Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit in diesem Jataka wird im vierzehnten Buche 
im Suruci- Jataka^) erzahlt werden. 

Nacbdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erzahlt hatte, sprach er, der vOllig Erleuchtete, 
folgende Strophen: 

Panada, so hieJ3 jener Konig. 

Von reinem Gold war sein Palast; 
breit war er sechzehn Bogenschiisse, 
doch tausend seine H5h' betrug. 

Aus hundert Stockwerken bestand er, 
fahnengeschmuckt, smaragd erstrahlend. 

Es tanzten dort von Musikanten 
sechstausend , sieb^nfach geteilt. 

So sch5n war damals der Palast, 
von dem du redest, Bhaddaji. 

Ich selbst war damals der Gott Sakka 
und diente dir als Untergebner. " 

In diesem Augenblicke wiirden die unbekehrten Monche 
von ihrem Zweifel befreit. 


Dies ist das 489. Jataka, bei Fausball Band IV, S. 314 — 325. 



Nachdem der Meister so die Lelire erklart hatte, ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der grofie Panada Bbaddaji, Sakka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem grofien Panada. 


265. Die Erzahlung von dem Hufeisen- 
bogen.^) 

„Da du die Bogen sabst.“ Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen 
Monch, der in seinem Strebeii nachgelassen hatte. Als 
namlich der Meister auf seine Frage: „Ist es wahr, MSnch, 
dafi du in deinem Streben nachgelassen?", die Antwoit er- 
hielt: „Es ist wahr, Herr," sprach er: „0 Monch, waruni 
hast du, der du in dieser so zum Heile fiihrenden Lehre 
MSnch geworden, in deinem Streben nachgelassen? Schon 
in der Vorzeit betatigten Weise erzistes Streben auch da, 
wo es nicht zum Ziele fiihrte." Nach diesen Worten er- 
zahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodliisattva in einer Waldhiiterfamilie seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen 'war, war er, von 
funfhundert Mannern umgeben, der Anftihrer unter den 
Waldhtitern und wohnte am Rande des Waldes in 
einem Dorfe. Er liefi sich Geld geben und geleitete 
dafOr die Leute durch den Wald. 

Eines Tages kam ein junger KarawanenfOhrer aus 
Benares mit ftinfhundert Wagen in dieses Dorf. Er 
lieh den Bodhisattva rufen und sagte: „Freund, nimm 
tausend und geleite mich dafiir durch den Wald." Jener 
erwiderte: „Gut“ und nahm aus seiner Hand die tausend 
Kahapanas. Wenn er aber den Lohn in Empfang nahm, 

Die Benennung stammt wieder aus der ersten Strophe. 
Gemeint ist ein mit einem Pferdehuf verzierter Bogen. 
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so opferte er fiir den andern selbst sein Leben. — Er 
ging also niit ihm in den Wald hinein. Inmitten des 
Waldes lauerten ftinfhundert Rauber. Als die librigen 
Manner die Rauber sahen, legten sie sich auf die Brust. 
Der Anftihrer der Wachter allein schlug schreiend und 
stofiend zu; er schlug die fiinfhundert Rauber in die 
Flucht und brachte den jungen KarawanenfQhrer wohl- 
behalten aus der Wildnis. 

Nachdem der junge Karawanenftlhrer am jenseitigen 
Rande der Wildnis seine Karawane eingepfercht hatte, 
gab er dem AnfUhrer der Wachter Speise von hoch- 
stem Wohlgeschmack zu verzeliren. Als er nun nach 
dem Friihstuck frohlich dasafi, unterhielt er sich mit 
ihm und fragte ihn: „ Freund, als die schrecklichen 
Rauber dort ihre Waffen in die Hand nahmen und 
schwangen, warum bist du danichteinmal erschrocken?“ 
Und er sprach folgende erste Strophe : 

„Da du die Bogen sahst, die schnell gespannten, 
die scharfen Schwerter, die mit 01 bestrichen, 
da alles in der Furcht des Todes schwebte, 
warum sah man an dir keine Bestiirzung?" 

Als dies der Anftihrer der Wachter hOrte, sprach 
er die folgenden beiden andern Strophen: 

„Da ich die Bogen sah, die schnell gespannten, 

' die scharfen Schwerter, die mit Ol bestrichen, 
als alles in der Furcht des Todes schwebte, 
ward ich mit grofier Zuversicht erfullt. 

Voll Zuversicht besiegte ich die Feinde; 
mein Leben hatt’ ich vorher ja geopfert. 

Denn wer an seinem Leben hangt, wird nicht 
als Held je eine Heldentat ausfuhren.“ 

Nachdem er so hatte erkennen lassen, dafi er wSh- 
rend des Pfeilregens die Anhanglichkeit an das Leben 
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aufgegeben und darum diese Heldentat vollfuhrt hatte, 
schickte er den jungen Karawanenftihrer fort; er selbst 
kehrte in sein eigen es Dorf zuruck, verrichtete gute 
Werke wie Almosengeben u. dgl. und gelangte dann 
an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung 
der Wahi-heiten aber gelangte der Monch, der in seinem 
Streben nachgelassen hatte, zur Heiligkeit): „Damals war 
ich der Anfiihrer der WSchter." 

Ende der Erzahlung von dem Hufeisenbogen. 


266. Die Erzahlung von dem Wind- 
SindhuroB. 

„Um den du abgemagert bist‘‘ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Gutsbesitzer zu Savatthi. — Zu Savatthi namlich 
hatte ein sehr sch5nes Weib einen sehr schdnen Guts- 
besitzer geseheii und sich in ihn vcrliebt. Als ob ihr 
ganzer Korper brennen wQrde, so brannte in ihrem Innern 
das Feuer der sinnlichen Lust. Sie hatte kein korperliches, 
kein geistiges Vergnugen mehr, das Essen sclimeckte ihr 
nicht mehr; sie lag nur da und hielt das Kissen ihres 
Bettes umfafit. — Es fragten sie aber ihre Dienerinnen und 
Freundinnen: „Waruni liegst du da mit zittemdein Her- 
zen und haltst das Kissen umfafit? Was fehlt dir?^^ Beim 
ersten und zweiten Mai sagte sie es nicht; als sie aber 
immer wieder gefragt wurde, erzahlte sie die Begebenheit. 

Darauf tr5steten sie jene und sagten: „BekGmmere 
dich nicht; wir werden ihn herbeiholen ; “ und sie gingen 
Mn und besprachen sich mit dem Gutsbesitzer. Dieser 
wies sie anftoglich zuruck; als er aber immer wieder ge- 
beten wurde, gab er seine Zustimmung. Darauf liefien 
sie sich von ihm versprechen, er werde an dem und dem 
Tage, zu der und der Stunde kommen, und meldeten es 
dem Madchen. Dieses richtete sein Schlafgemach her und 



385 


schmuckte sich. Als er nun kam, setzte sie sich auf ihr 
Lager und er setzte sich auch auf eine Seite ihres Lagers. 
Da dachte sie: „Wenn ich ihm keine Schwierigkeiten 
mache und ihm sogleich zu Gefallen bin, so wird meine 
Herrschaft verloren gehen. Am ersten Tage, da einer 
kommt, soil man ihm nicht zu willen sein. Heute will 
ich ihn unbefriedigt lassen und mich ihm an einem andern 
Tage hingeben." 

Als er daher mit Handefassen usw. seinen Scherz zu 
treiben begann, stiefi sie ihn, da er sie an den Handen 
hielt, zuruck und sagte; „Gehe weg, ich will dich nicht. “ 
Er liefi sie los, stand voll Scham auf und kehrte in* sein 
Haus zuruck. 

Da die librigen Frauen merkten, was jene getan, gingen 
sie, als der Gutsbesitzer das Haus verlassen hatte, zu ihr 
hin und sprachen: „Du warst so verliebt in diesen Mann, 
dafi du dalagst ohne Speise zu dir zu nehmen. Jetzt 
brachten wir ihn auf unser wiederholtes Bitten herbei; 
warum bist du ihm nicht zu willen gewesen?^^ Jene er- 
zahlte den Grund. Darauf sagten die Frauen: „Nun, du 
wirst ja sehen,“ und gingen weg. — Der Gutsbesitzer aber 
drehte sich nicht einmal mehr um, um sie anzuschauen. 
Da das Madchen ihn nicht erhielt, afi es nichts mehr und 
mufite daher sterben. 

Nachdem nun der Gutsbesitzer erfahren, dafi sie ge- 
storben sei, begab er sich mit viel Kranzen, ParfUms und 
Salben nach dem Jetavana, wo er dem Meister seine Ver- 
ehrung bezeigte und ihn griifite. Als er zur Seite des 
Meisters safi und dieser ihn fragte: „0 Laienbruder, warum 
sieht man dich nicht mehr?", erzahlte er die Begebenheit 
und fiigte hinzu: „Daher, o Herr, bin ich aus Scham diese 
ganze Zeit nicht zur Buddhaaufwartung gekommen." Dar- 
auf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, Laienbruder, 
liefi dich diese aus sinnlicher Begierde zu sich rufen, da 
du aber kamst, war sie dir nicht zu willen und besch^mte 
dich dadurch. Schon in der Vorzeit war sie in Weise^) 
verliebt, liefi sie herbeirufen, war ihnen aber, als sie 
kamen, doch nicht zu willen, sondern verursachte ihnen 
Schmerz und vertrieb sie." Nach diesen Worten erz^hlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 


Mit diesem Wort meint- Buddha, wie gewOhnlich, sich 
selbst, obwohl er in der betreffenden Existenz ein Pferd war. 

Du to it, Jatakam. 11, 
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AIs ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Familie der Sindhurosse seine 
Wiedergeburt und war unter dem Namen „das Wind- 
Sindhurofi" das LeibroB des KQnigs. Die PferdewSrter 
pflegten ihn an den Ganges zu fuhren und dort baden 
zu lassen. 

Dort sah ihn eine Eselin, Kundali mit Namen. Sie 
verliebte sich in ihn; zitternd vor sinnlicher Begierde 
frafi sie kein Gras mehr noch trank sie Wasser. Sie 
wurde abgezehrt und mager und bestand nur noch aus 
Haut und Knochen. AIs aber ihr Sohn, ein junger 
Esel, sie sich so abzehren sah, fragte er sie: ,, Mutter, 
warum frifit du kein Gras mehr und trinkst kein 
Wasser? Ganz abgezehrt liegst du da, an alien Gliedern 
zitternd; was fehlt dir?“ Sie sagte es anfanglich nicht; 
als sie aber iinmer wieder gefragt wurde, erzahlte sie 
den Grand. Darauf trdstete sie ihr Sohn mit folgenden 
Worten: „Mutter, sei nicht bekiimmeit; ich werde ihn 
herbeiholen." 

Als nun das Wind-Sindhurofi zum Baden ging, lief 
der junge Esel auf es zu und sagte: „Lieber, meine 
Mutter ist in Euch verliebt; sie frifit nichts, magert ab 
und mufi sterben. Gebt ihr das Leben wieder." 
Der Bodhisattva erwiderte: „Gut, mein Sohn, ich will 
es ihr wiedergeben. Wenn die Pferdewarter nach 
meinem Bade mich loslassen, damit ich ein wenig am 
Gangesufer herumwandeln kann, so nimm deine Mutter 
mit dir und komme an diese Stelle." 

Jener ging hin, brachte seine Mutter herbei, liefi 
sie an dieser Stelle los und stellte sich selbst verborgen 
zur Seite hin. Der Pferdewhrter liefi ebenfalls das 
Wind-Sindhurofi an diesem Orte. Als dies die Eselin 
erblickte, ging es zu ihr hin. 

Als es zu der Eselin gekommen war und ihren 
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Ksrper beroch, dachte diese: „Wenn ich ihm keine 
Schwierigkeiten mache, sondern ihm in dera Augen- 
blicke, da es kommt, mich hingebe, so wird meine Ehre 
und meine Herrschaft zugnmde gehen. Ich mufi mich 
stellen, als wollte ich nicht.“ Sie schlug mit dem Fufie 
aus, traf das Sindhuroh am Unterkiefer und lief davon. 
Eine Zahnwurzei wurde dadurch zerbrochen und fiel 
heraus.^) 

Jetzt dachte das Sindhurofi: ,,Was brauche ich 
sie?“, und voll Scham lief es davon. Die Eselin aber 
machte sich Vorwiirfe, fiel an derselben Stelle nieder 
und blieb bekiimmert liegen. Da kam ihr Sohn zu ihr, 
und indem er sie fragte, sprach er folgende erste Strophe: 

„Um den du abgemagert bist, 
um den das Futter dir nicht schmeckte, 
der Teure war doch hergekommen; 
warum bist du jetzt fortgelaufen?" 

Als die Eselin die Worte ihres Sohnes vernoramen, 
sprach sie folgende zweite Strophe: 

„Wenn gleich vom ersten Anfang an 
man die Vertrautheit hat gestattet, 
so geht der Weiber Ehr’ verloren; 
darum, mein Sohn, bin ich entflohen." 

So schilderte sie ihrem Sohne das Verhalten der Weiber. 

Die dritte Strophe aber sprach der Meister, da er 
vSllig erleuchtet war, in folgender Weise; 

„Wenn eine einen edlen jQngling 
zuriickweist, wenn er zu ihr kommt, 
so mufi sie trauern lange Zeit, 
wie Kundall um Vatagga."^) 

Dies ist doch wohl die Bedeutung der Stelle. Rouse iiber- 
setzt: „It broke his jaw, and half killed him.“ Es ist mir unklar, 
wie er zu dem letzten Ausdruck kommt. 

’) Dies ist das Paliwort filr „Wmdrofi“. 


26 
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Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit erz^hlt und die Wahrheiten verkandigt hatte, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende 
der Verktindigung der Wahrheiten aber gelangte der Guts- 
besitzer zur Frucht der Bekehrung): „Damals war die 
Eselin dieses Weib, das Wind-Sindhurofi aber war ich.‘‘ 
Ende der Erz^hlung von dem Wind-SindhuroB. 


267. Die Erzahlung von dem Krebs. 

„Geb5rnt ist dieses Tier." Dies erzahite der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, niit Beziehung auf eine Frau. 
Ein Gutsbesitzer von Savatthi namlich war einmal mit 
seiner Frau auf das Land gegangen, urn geschuldetes Geld 
zurQckzuerhalten. Als er das ihm Geschuldete bekommen 
hatte und auf dem Heimwege war^ wurde er unterwegs 
von Raubern ergriffen. Seine Gattin aber war sehr sch5n 
und lieblich. Der R^uberhauptmann entbrannte in Liebe 
zu ihr und machte Anstalten den Gutsbesitzer zu t5ten. 
Die Frau aber war tugendhaft und reines Wandels, ein 
ergebenes Weib. Sie fiel dem Rauberhauptmann zu Fiifien 
und sagte: „Gebieter, wenn du aus Liebe zu mir meinen 
Gatten t5test, so werde ich Gift nehmen oder den Atem 
durch die Nase anhalten, bis ich sterbe. Ich werde nicht 
mit dir gehen. T5te nicht ohne Grund meinen Gatten!" 
Durch diese Bitten bewirkte sie die Freilassung ihres 
Mannes, 

Nachdem sie beide gliicklich Savatthi erreicht batten 
und am Jetavanakloster vorbeigingen, dachten sie: „Wir 
wollen in das Kloster hineingehen, den Meister begriifien 
und dann wieder gehen." Und sie gingen nach seiner 
duftenden Zelle hin, begrhfiten den Meister und setzten 
sich ihm zur Seite. Als der Meister sie fragte: „Wohin 
seid ihr gegangen?", antworteten sie: „Um Schulden ein- 
zutreiben." Auf die weitere Frage, ob sie gesund dep 
Rtickweg zurhckgelegt, sprach der Gutsbesitzer: „Herr, 
unterwegs nahmen uns Rauber gefangen. Da bat sie den 
Rauberhauptmann, der mich t5ten wollte, um mein Leben 
und befreite mich. Durch sie bin ich am Leben geblieben." 
Darauf sprach der Meister: „Laienb ruder, jetzt hat sie 
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dir das Leben gerettet; friiher rettete sie es auch Weisen." 
Nach diesen Worten erzahlte er auf dessen Bitten folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Bralimadatta regierte, war 
im Himalaya ein grofier Wassertiimpel. Dort wohnte 
ein grofier, goldfarbener Krebs; daher hiefi der Teich, 
weil dieser dort wohnte, der Krebsteich. Der Krebs 
war grofi; er hatte den Umfang einer Dreschtenne. Er 
fing Elefanten, tbtete sie und frafi ihr Fleisch. Aus 
Furcht vor ihm getrauten sich die Elefanten nicht hinab- 
zusteigen und dort Nahrung zu suchen. 

Damals hatte der Bodhisattva durch einen in der 
Nahe des Krebsteiches wohnenden Anftihrer einer 
Elefantenherde im Schofie eines Elefantenweibchens 
seine Wiedergeburt genommen. Seine Mutter aber 
dachte: „Ich will meine Leibesfrucht behQten" und war 
nach einer anderen Berggegend gegangen; nachdem sie 
hier ihre Leibesfrucht behtitet, gebar sie ihren Sohn. 
Nachdem dieser allmahlich zu Verstand gekommen, 
wurde er grofi von KOrper, mit Starke ausgertlstet, voll 
Schonheit und glich einem Berg, der die Schwarze 
von Augenwinipernsalbe besitzt. 

Nachdeiti er sich mit einem Elefantenweibchen zii- 
sammengetan, dachte er: „Ich will den Krebs erlegen". 
Er nahm seine Gattin und seine Mutter mit sich, ging 
zu der Elefantenherde hin und suchte seinen Vater auf, 
dem er sagte: „ Vater, ich will den Krebs erlegen". 
Sein Vater hielt ihn zurtick mit den Worten: „Du 
wirst dazu nicht imstande sein, mein Sohn“; als er aber 
immer so sprach, sagte er: „Du wirst ja sehen“, — 
Darauf versammelte jener alle Elefanten, die an dem 
Krebsteiche wohnten, und ging mit ihnen in die Nahe 
des Teiches. Hier fragte er: „Fafit der Krebs zu, wenn 
ihr herabsteigt oder wenn ihr Futter holt oder wenn 
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ihr wieder heraufsteigt?“ Sie antworteten: „Wenn wir 
heraufsteigen". Darauf sagte er: „Steigt also nach dem 
Krebsteich hinab, sucht euch Futter nach Belieben und 
steigt dann zuerst herauf; ich will zuletzt heraufsteigen". 
Die Elefanten taten so. 

Als der Bodhisattva als letzter heraufstieg, packte 
ihn der Krebs, wie ein Schmied mit seiner grofien 
Zange ein Sttick Eisen fafit, mit seinen Scheren fest 
am Fufie. Das Elefantenweibchen verliefi den Bodhi- 
sattva nicht, sondern blieb in der Nkhe stehen. Der 
Bodhisattva zog nun an, konnte aber den Krebs nicht 
von der Stelle bringen; der Krebs dagegen zog ihn an 
sich heran, bis er vor ihm stand. Von Todesfurcht 
erfafit stiefi jener das Gefangenengeschrei aus. Darauf 
stiefien sSmtliche Elefanten, von Todesfurcht erfafit, 
ihren Trompetenton aus, gaben Urin und Kot von sich 
und iiefen davon. 

Da auch das Elefantenweibchen seinem Gatten 
nicht beistehen konnte, begann es davonzulaufen. Der 
Bodhisattva aber zeigte ihr, wie er festgehalten war, 
und sprach, damit sie nicht davonlief, folgende erste 
Strophe: 

„Geh6rnt^) ist dieses Tier mit stieren Augen, 
die Haut wie Knochen, haarlos, stets im Wasser. 
Von ihm besiegt schrei ich in meiner Not; 
verlasse du nicht deinen teuren Gatten!" 

Darauf kehrte das Elefantenweibchen um und sprach, 
ihn trbstend, folgende zweite Strophe: 

„0 Edler, dich verlafi’ ich nicht, 
dich, den jetzt schwachen Elefanten. 

Mit den Hfirnern des Krebses sind seine Scheren gemeint. 
Der Ausdruck kOnnte auch bedenten „der Goldene"; doch pafit 
hier obige Deutung entschieden besser. 
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Nach alien Richtungen der Erde 
bist du allein mir lieb und teuer." 

Nachdem sie ihn so ermutigt, sagte sie: ,,Edler, jetzt 
werde ich mit dem Krebse eine kleine Unterhaltung 
beginnen und dich dadurch freimachen". Und sie 
sprach, indem sie den Krebs bat, folgende dritte Strophe: 

„Von alien Krebsen, die im Meere, 
im Ganges, in der Nammada,^) 
bist du, o Wassertier, der Ftlhrer. 

Befrei’ der Weinenden den Gatten." 

Als sie so sprach, verliebte sich der Krebs in die 
weibliche Stimme ; ohneFurcht zog er seine Scheren von 
dem Fufie des Elefanten zurtlck, wobei er nicht be- 
dachte, was dieser wohl tun werde, wenn er befreit 
sei. Der Elefant aber hob seinen Fufi und trat dem 
Krebs auf den Riicken; sogleich zerbrachen ihm die 
Knochen. Der Elefant stiefi ein Freudengeheul aus. 
Darauf versanimelten sich alle Elefanten, zogen den 
Krebs aus dem Wasser, legten ihn auf den Boden und 
zertraten ihn, bis er zu Staub wurde. 

Seine zwei Scheren aber brachen vom Korper und 
fielen beiseite. Nun ist der Kxebsteich, wenn der 
Ganges angeschwollen ist, mit dem Ganges vereinigt 
und wird mit Ganges wasser angeftillt; wenn aber das 
Wasser abnimmt, fliefit das Wasser wieder aus dem 
Teiche in den Ganges. So wurden die beiden Scheren 
vom Wasser mitgenommen und vom Ganges mit fort- 
getragen. Die eine von ihnen gelangte ins Meer. Die 
andere aber fanden die zehn KSnigsbrttder, da sie sich 
im Wasser ergingen, und machten die Anaka-Trommel 
daraus. Die Schere jedoch, die in den Ozean ge- 
schwommen war, nahmen die Damonen und machten 

Die Paliform fiir den Narbadda-Flnfi. 
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daraus die grofie Ajambara-TrommeL Als sie spater 
von Sakka im Kampfe besiegt warden, warfen sie diese 
weg imd liefen davon. Darauf lieB Sakka die Trommel 
fur seine Zwecke verwenden; in Beziehung auf sie sagt 
man: ,;Es donnert wie die Aiambara-Wolke". 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband 
er das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkun- 
digung der Wahrheiten aber gelangten die beiden Eheleute 
zur Frucht der Bekehrung): „Damals war das Elefanten- 
weibchen diese Laienschwester , der Elefant aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von dem Krebse. 


268. Die Erz^hlung von dem Garten- 
zerstOrer.^) 

„Furwahr, der unter alien diesen." Dies erzahlte der 
Meister im Siiden auf dem Lande®) mit Beziehung auf einen 
j ungen Parkwachter. Nachdem namlich der Meister die 
Regenzeit im Jetavana zugebracht hatte, verliefi er dieses 
und wanderte im Siidlande umher. Hier lud ein Laien- 
bruder die Monchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, 
ein und liefi sie in seinem Parke Platz nehmen, Nachdem 
er sie mit Reisschieim , Kuchen u. a. m. bewirtet hatte, 
sprach er: „Die Edlen, welche im Parke herumwandeln 
wollen, mogen mit diesem Parkwachter gehen", und gab 
dem Parkwachter den Auftrag, er solle den Edlen Baum- 
frQchte geben. 

Bei ihrem Umherwandeln sahen die M5nche eine 
baumlose Stelle. Sie fragten: „Diese Stelle ist Ode und 
nicht mit Baumen bewachsen; was ist daran schuld?" 
Darauf erklarte ihnen der ParkwS.chter: „Ein junger Park- 
wachter hat, als er die Pflanzen mit Wasser begofi, ge- 

0 Dies Jataka entspricht im Inhalt genau dem 46., fibersetzt 
Band I, S. 205—206, 

Dakkhinagiri ist derselbe Name wie das heutige Dekhan; 
doch ist hier nur die Gegend im Suden des Ganges damit 
gemeint. 
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dacht, er woUe sie nach der Grdfie ihrer Wurzeln be- 
giefien, sie daher herausgerissen und sie je nach der 
Grofie ihrer Wurzeln begossen. Dadurch wurde die Stelle 
baumlos." 

Als die Mdnche zum Meister zuriickkehrten , meldeten 
sie ihm dies. Darauf sprach der Meister: „Nicht nur jetzt, 
ihr Mbnche, sondern auch schon frtiher war dieser Knabe 
ein GartenzerstSrer. “ Und nach diesen Worten erzS-hlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Vissasena regierte, wurde 
ein Fest ausgerufen. Der Parkwiichter dachte: „Ich 
will das Fest begehen". Er sprach daher zu den im 
Parke wohnenden Affen: „Dieser Park bringt euch viel 
Nutzen. Ich mSchte sieben Tage lang das Fest feiern; 
begiefit am siebenten Tage die Pflanzen mit Wasser." 
Sie stimmten zu mit dem Worte „Gut“. Darauf gab 
er ihnen LederschlSuche und ging fort. 

Die Affen aber gossen das Wasser auf die Pflanzen. 
Da sprach ihr Altester zu ihnen: „Kommt her! Das 
Wasser ist schwer zu bekommen; deshalb muB man 
es aufsparen. Reifit die Pflanzen heraus und seht nach, 
wie grofi ihre Wurzeln sind; auf die mit langen Wur- 
zeln mtifit ihr viel, auf die mit kleinen Wurzeln aber 
wenig Wasser giefien." Sie erwiderten: „Gut“, rissen 
einige Pflanzen heraus und gingen fort; einige pflanzten 
sie wieder ein und begossen sie mit Wasser. 

Zu der Zeit war der Bodhisattva ein Sohn aus 
edler Familie zu Benares. Er begab sich aus irgend 
einem Grunde nach dera Parke. Als er die Affen so 
tun sah, fragte er: „Wer lafit euch dies tun?" Sie 
antworteten: „Der alteste von uns Affen". Darauf sagte 
er: „Der alteste von euch hat eine solche Einsicht; wie 
wird dann erst die eure sein?“ Und indem er dies 
verkttndete, sprach er folgende erste Strophe: 

„Fttrwahr, der unter alien diesen 

, der altste ist und hochgeehrt. 
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dem ist ’ne solche Einsicht eigen; 
wie ist es bei den tlbrigen?" 

Als die Affen seine Worte horten, sprachen sie fol- 
gende zweite Strophe: 

„Nur deshalb tadelst du, Brahmane, 
weil du die Sadie nicht verstehst. 

Denn wenn wir nicht die Wurzel sehen, 
wie kSnnen wir den Baum erkennen?" 

Da dies derBodhisattva vernahm, spracli er folgende 
dritte Strophe: 

„Ich tadle ja durchaus nicht euch 
und nicht die andren Affen hier; 

Vissasena ist wohl zu tadeln, 
ftir welchen diese Baume wachsen". 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Dainals war der alteste der Affen der Knabe, der den 
Park zerstOrte, der weise Mann aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem GartenzerstOrer. 


269. Die Erz^hlung von Sujata. 

,, Nicht sind ja, die in Sch5nheit prangen." Dies er* 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf Sujata, die Schwiegertochter des Anathapindifca, 
die Tochter des Grofikaufmanns Dhananjaya, die jtingste 
Schwester der Visakha. — Sie ging nanilich in das Haus 
des Anathapindika ein, es mit grofier Praclit erfullend. Sie 
war aber aufgeblaht von Stolz, dafi sie eine Tochter von 
so groBer Familie sei, und war darum zomig, barsch und 
grausam. Ihre Verpflichtungen gegen ihre Schwieger- 
mutter, ihren Schwiegervater und ihren Gatten erfullte sie 
nicht; best^ndig versetzte sie die Bewohner des Hauses 
in Furcht und schlug sie. ^ 
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Eines Tages nun kam der Meister, umgeben von funf- 
hundert Monchen, in das Haus des Anathapindika und 
setzte sich nieder. Der Grofikaufmann setzte sich zu dem 
Erhabenen und hdrte von ihm die Lehre. In diesem 
Augenblicke machte Sujata mit den Sklaven und Dienern 
ein Geschrei. Der Meister unterbrach seine Predigt und 
sprach: „Was ist das ftir ein Larm?" Anathapindika 

antwortete : „Diese meine Schwiegertochter aus guter F amilie, 
Herr, ist ohne Ehrfurcht, Sie kennt nicht ihre Pflichten 
gegen ihre Scbwiegermutter, ihren Schwiegervater und 
ihren Gatten; sie gibt keine Almosen, sie hat keine Tu- 
genden. Unglaubig und unbekehrt hat sie Tag und Nacht 
bestandig Streit." Der Meister erwiderte: „Rufe sie 
also her!" 

Als sie herbeikam, begrOfite sie den Meister und stellte 
sich ihm zur Seite. Der Meister fragte sie: „Sieben Gat- 
tinnen gibt es ftir einen Mann, Sujata; welche von ihnen 
willst du sein?'^ Sie erwiderte: „Herr, ich verstehe dies 
nicht, wenn es so kurz zusammengefafit wird; erzahlt es 
ausf uhrlich- Darauf sagte der Meister: „Spitze also die 
Ohren und h6re zu." Und er sprach folgende Strophen: 

„Falsch ist ihr Herz; des Guten nicht erbarmt sie sich, 
die andern liebt sie, ihren Gatten hafit sie, 
bestrebt ist sie den Wohlstand zu vernichten. 

Wenn so die Gattin eines Mannes ist, 
so wird sie die Zerstorerin genannt. 

Wenn fiir die Frau der Gatte Geld erwirbt 

durch eine Kunst, durch Handel, Ackerbau, ^ 

und sie ein bifichen nur sich davon nimmt: 

wenn so die Gattin eines Mannes ist, 

so nennt man sie darum ein diebisch Weib. 

Wer ohne Lust zur Arbeit, faul, gefrS.6ig, 
grausam und roh, nur bose Worte redend, 
mit seinen Untergebenen verkehrt: 
wenn so die Gattin eines Mannes ist, 

■ so nennt man sie die Majestatische. 

Wer immerdar des Guten sich erbarmt, 
den Gatten pflegt wie einen Sohn die Mutter, 
das Geld, das er verdient hat, treu bewahrt: 
wenn so die Gattin eines Mannes ist, 
so nennt man sie ein mtitterliches Weib. 
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Wer wie die jtiiigste Schwestei* zu der Mtsten 
voll Ehrfurcht ist zu ihrem eignen Gatten, 
bescheiden, ihres Gatten Wunsch erfQllend: 
wenn so die Gattin eines Mannes ist, 
so nennt man sie ein schwesterliches Weib. 

Wer stets sich freut, wenn sie den Gatten sieht, 
der Freundin gleich, der lange fern der Freund, 
eiii edles Weib, stets tugendreich, ergeben: 
wenn so die Gattin eines Mannes ist, 
so gibt man ihr den Namen einer Freundin. 

Wer auch beim Tadel still und abhold jedem Streit, 
im Herzen treu, Geduld hat mit dem Gatten, 
von. Jahzorn frei, des Mannes Wunsch erfullend: 
wenn so die Gattin eines Mannes ist, 
sagt man: wie eine Sklavin ist die Frau. 

Dies, Sujata, sind die sieben Arten der Gattinnen 
eines Mamies. Von diesen kommen die einer Zerstorerin 
Gleichende, die einer Diebin Gleichende und die Majest^- 
tische, diese drei in die Holle, die anderii vier aber in 
die Nimmanarati-Gotterwelt.i) 

Die Gattin, die man hier Zerst5rerin benennt, 
dazu die Diebin und die Majestatische, 
die sind der Faster voll, sind unhold, frech, 
und nach dem Tod gelangen sie zur H5lle. 

Die Gattin aber, die man hier die Mtitterliche, 
die Schwester, Freundin und die Sklavin nennt, 
die koinmt ob ihrer Tugend, weil sie lalige 
die Lust beherrscht, nach ihrem Tod zum Himiiiel." 

Wahrend so der Meister diese sieben Arten der Gat- 
tinnen auseinandersetzte , gelangte Sujata zur Fi'ucht der 
Bekehrung. Als er daher fragte: „Zuwelcher dieser sieben 
Arten der Gattinnen willst du geh5ren?“, antwortete sie: 
„Ich will einer Sklavin gleichen, Herr." Und sie bezeigte 
dem Vollendeten ihre Verehrung und bat ihn um Ver- 


Dies ist dem Range .nach die fiinfte der Gdtterwelten, nur 
noch durch eine von der hOchsten, der Brahma-Gotterwelt, ge- 
schieden. 
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zeihung. Nachdem so der Meister Sujata, die Schwieger- 
tochter des Hauses, mit einer einzigen Ermahnuiig bekehrt 
hatte, kehrte er nach Beendigung des Mahles nach dem 
Jetavana ziirQck , wo er der Mdnchsgemeinde ihre Pflichtea 
auseinandersetzte. Dami begab er sich in sein duftendes 
Gemach. 

In der Lehrhalle aber begannen die MOnche folgendes 
Gesprach (Iber den Vorzug des Meisters: „Freund, durch 
eine einzige Ermahnung hat der Meister die Hausschwieger- 
tochter gebandigt und zur Frucht der Bekehrung gelangen 
lassen." Da kam der Meister und fragte: ,,Zu welcher 
Unterhaltung, ihr Mbnche, habt ihr euch jetzt hier niedei'- 
gelassen?“ Als sie antworteten: „Zu der und der,“ sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr Mdnche, sondem auch frtiher 

schon wurde Sujata durch eine einzige Ermahnung von 
mir gebandigt." Und nach diesen Worten erzahlte er fol- 
gende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 
seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen war 
und zu Takkasila die Kunste erlernt hatte, bestieg er 
nach dem Tode seines Vaters den Thron und filhrte 
in Gerechtigkeit die Regierung. Seine Mutter aber war 
jahzornig, hart, grausam, schmahstlchtig und tadel- 
suchtig. — Der Bodhisattva wollte seiner Mutter eine 
Ermahnung geben; da er aber dachte: „Es istunpassend, 
dies ihr ohne aufiere Veranlassung zu sagen", besann 
er sich bestandig nach einem Gleichnis, um sie zu be- 
lehren. 

Eines Tages ging er in den Park und seine Mutter 
ging mit ihrem Sohne. Unterwegs schrie ein Vogel 
„Kiki“. Als die Begleiter des Bodhisattva diesen Laut 
horten, hielten sie sich die Ohren zu und riefen: „Holla, 
du mit deiner rauhen Stimme, mit deiner garstigen 
Stimme, hOre auf zu schreien!" 

Als nun der Bodhisattva, von Tanzern umgeben, 
mit seiner Mutter im Parke lustwandelte, fing ein auf 
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einem schOnbltihenden Salabaum sitzender Kuckuck^) 
an mit stifier Stimme zu singen. Die vielen Menschen 
wurden bei diesen Tbnen ganz verziickt; sie falteten 
dieHande und riefen: „0 du mit deiner sanften, holden, 
siifien Stimme, singe, singe!" Sie reckten die Halse 
und blieben stehen, die Ohren spitzend und hin- 
schauend. 

Da der Bodhisattva diese beiden Begebenheiten 
bemerkte, dachte er: „Jetzt werde ich imstande sein, 
meine Mutter zu belehren", und er sagte; „Mutter, als 
die vielen Leute unterwegs den Laut ,kikl‘ liSrten, riefen 
sie: ,Schreie nicht, schreie nicht* und hielten sich die 
Ohren zu. Eine garstige Stimme namlich ist niemand 
angenehm." Und er . prach folgende Strophen: 

„Nicht sind ja, die in Schonheit prangen, 
die reizend sind und hold zu schauen, 
uns lieb, wenn garstig ihre Stimme, 
auf dieser Welt noch anderswo. 

Siehst du nicht, wie der schwarze Vogel, 
unschon von Farbe, voll von Flecken, 
der Kuckuck durch die holde Stimme 
so vielen Menschen lieb geworden? 

Darum sei freundlich stets die Rede, 

verstandig und nicht aufgeregt; 

das Weltliche und Geistliche 

wird klar uns durch ein sanftes Wort.“®) 

Indem so der Bodhisattva mit diesen drei Strophen 
seiner Mutter die Wahrheit verkiindete, bekehrte er 
seine Mutter. Von da an fhhrte sie einen tugendhaften 

Der Kokila, der indisclie Kuckuck, vertritt in Indien die 
Stelle der Nachtigall. 

’) Diese letzte Strophe entspricht mit Ausnahme der ersten 
Zeile der Strophe 363 des Dhammapadam. 



399 


Wandel. Nachdem aber der Bodhisattva seine Mutter 
durch diese eine Ermalinung zur Selbstbez^hmung ge- 
bracht hatte, gelangte er an den Ort seiner Verdienste. 

Nachdem der Meister diese Lelirunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war die Mutter des KOnigs von Benares Sujata, 
der KOnig aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Sujata. 


270. Die Erzahlung von der Eule. 

„Von alien ihren Anverwandten." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Streit zwischen den Krahen und den Eulen. Zu dieser 
Zeit namlich bissen bei Tage die Krahen die Eulen; sobald 
aber die Sonne untergegangen war, zerschmetterten die 
Eulen allenthalben den schlafenden Krahen die Kopfe und 
brachten sie so urns Leben. — Wenn nun ein Monch, der 
am Rande des Jetavana eine Zelle bewohnte, den Boden 
kehrte, mufite er sieben oder acht Nalis^) oder auch noch 
mehr Krahenkopfe, die vom Baume herabgefallen waren, 
beiseite schafFen. Er teilte dies den Monchen mit. 

In der Lehrhalle begannen darauf die Monche folgen- 
des Gesprach: „Freund, an dem Orte, wo der M 5 nch so 
und so wohnt, mufi man Tag fOr Tag so viele Krahen- 
kopfe bei Seite werfen." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung , ihr MOnche, habt ihr euch jetzt 
hier niedergelassen?‘* Die M 5 nche erwiderten: ,,Zu der 
und der“, und fragten dann: „Seit wann besteht aber, 
Herr, dieser Streit zwischen den Krahen und den Eulen?" 
Der Meister antwortete: „Seit dem ersten Weltalter," und 
erzahlte ihnen folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Ehedem versammelten sich die Menschen im ersten 
Weltalter und machten einen sehr schonen Mann voll 
Herrlichkeit, der mit Majestat ausgestattet war und alle 
Abzeichen besafi, zum Konige. Auch die Vierfufiler 
kamen zusammen und machten einen Lowen zu ihrem 

Ein Mafi von unbestimmter Gr6fie; vgL Bd. I, S. 432, A. i. 
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KOnig und die Fische im grofien Meere machten den 
Ananda-Fisch ') zu ihrem Kdnig. Darauf versammelten 
•sich die Vogelscharen im Himalaya auf einer Felsplatte 
und sprachen: „Unter den Menschen gibt es einen 
Kdnig, ebenso unter den Vierftifilern und unter den 
Fischen; imter uns aber ist noch keiner. Ohne einen 
Gebieter soil man nicht leben; auch uns kommt es zu, 
einen Konig zu erhalten. Suchet einen, der passend 
ist, um ihn zum KOnige zu raachen.“ 

Wahrend sie sich aber nach einem solchen Vogel 
umsch'auten, fanden sie Gefallen an einer Eule und 
sprachen: „Diese gefallt uns“, Darauf rief ein Vogel 
dreimal, um zu erkennen, ob sie alle zustimmten. 
Wahrend seiner beiden ersten Rufe stimmten sie zu; 
beim dritten Rufe aber erhob sich eine Krahe und 
sa^e; „Warte ein wenig! Jetzt, wo man die Eule zum 
Konig weihen will, hat sie ein solches Gesicht; wie 
wird es erst sein, wenn sie zornig ist? Wenn sie uns 
im Zorn anschaut, werden wir sogleich vergehen wie 
SesamkOrner, die auf eine gltlhende Schale geworfen 
werden. Es gefallt mir nicht, sie zum Kbnig zu 
raachen." Und um dies darzutun, sprach sie folgende 
erste Strophe: 

„Von alien ihren Anvewandten 
die Eule ward zum Herrn gewahlt; 
wenn die Verwandten es erlauben, 
mdcht’ ich ein Wort dagegen sagen." 

Um ihr dies zu erlauben, sprachen die Vogel fol- 
gende zweite Strophe: 

„Sprich, Liebe, wir erlauben es, 
wie du es fiir das Beste haltst; 
auch junge Vdgel sind ja oft 
voll Einsicht und hell von Verstand." 


Vgl. Bd, I, S. 144. 
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Nachdem die Krahe so die Erlaubnis erhalten, 
sprach sie folgende dritte Strophe: 

„Heil sei euch alien! Nicht gefallt mir, 
dafi ihr die Eule macht zum Konig. 

Seht ihr Gesicht, wenn sie vergniigt! 

Wie wird es erst sein, wenn sie zOrnt?" 

Nach diesen Worten rief die Kj-ahe: „Mir gefallt 
es nicht, mir gefallt es nicht" und flog in die Luft 
empor. Die Eule erhob sich ebenfalls und verfolgte 
sie. Von da an batten sie Feindschaft miteinander. 

Die Vogel aber machten den Goldschwan zu ihrem 
Konige und entfernten sich wieder. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen, und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er 
das Jataka mit folgenden Worten: ,,Damals war ich der 
junge Schwan, der zum KSnig geweiht wurde." 

Ende der Erzahlung von der Eule. 


271. Die Erzahlung von dem Brunnen- 
verwiister. 

„Vom Weisen, der im Walde wohnt.^* Dies erz^hlte 
der Meister, da er im Isipatana^) verweilte, mit Bezie- 
hung auf einen Schakal, der einen Brunnen verwiistet hatte. 
Ein Schakal namlich hatte einen Brunnen, von dessen 
Wasser die Mdnche zu trinken pflegten, durch Hineinlassen 
von Kot und Urin unbrauchbar gemacht und war dann 
fortgelaufen. Als er nun eines Tages wieder in die Nahe 
des Brunnens kam, warfen ihn die Novizen mit Erdklurnpen 
und machten ihm damit Schmerzen. Von da an kehrte er 
nicht mehr nach diesem Platze zurtick, um ihn auch nur 
anzuschauen. 


Das Isipatana ist eine Gegend in der Nahe von Benares; 
vgl. „Lebeii des Buddha“, S. 78. Hier hielt Buddha seine erste 
grofie Predigt. 

Dutoit, Jatakam. II. 


26 
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Als die MSnche diese Begebenheit erfuhren, begannen 
sie in der Lehrhalle folgendes GesprSch: „ Freund, der 
Schakal, der den Brunnen verwtistete, ist, seitdetn er von 
den Novizen geplagt wurde, nicht wieder zurOckgekehrt, 
um den Ort auch nur anzuschauen." Da kani der Meister 
und fragte; „Zu welcher Erzahlung, ihr Mbnche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der,“ sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr M&nche, son- 
dem auch frflher schon war dieser ein Brunnenverwtister." 
Und nach diesen Worten erzklilte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Ehedem war in Benares dieser selbe Isipatana-Park 
und dieser selbe Brunnen. Damals hatte der Bodhi- 
sattva zu Benares im Hause einer Faniilie seine Wieder- 
geburt genommen und die Weltflucht der Weisen be- 
tatigt. Umgeben von einer Asketenschar nahm er im 
Isipatana Wohnung. Damals verunreinigte ein Schakal 
eben diesen Brunnen und machte sich davon. Eines 
Tages ergrifien ihn die Asketen durch eine List, indem 
sie ihn umstellten, und brachten ihn zu deni Bodhisattva. 
Der Bodhisattva sprach nun, den Schakal anredend, 
folgende erste Strophe: 

„Vom Weisen, der im Walde wohnt, 
der lang schon der Askese pflegt, 
mit M(lh’ gegraben ward der Brunnen. 

Warum beschadigst du ihn, Freund?" 

Als dies der Schakal hOrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Das ist so der Schakale Art, 
wenn sie getrunken, Wasser lassen. 

So tat’s mein Vater, tat’s mein Ahn; 
dartiber darfst du uns nicht ziirnen." 

Darauf sprach der Bodhisattva zu ihm folgende 
dritte Strophe: 



„Wer dieses seine Art benennt, 
bei dem ist’s eine Unart nur. 

Doch mag es Art, mag's Unart sein, 
wir wollen es nie wieder sehen." 

So gab ihm das grofie Wesen eine Ermahnung 
und sagte ihm: „Komme nicht noch einmal." Der 
Schakal aber kehrte nicht mehr zuriick um auch nur 
hinzuschauen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkflndigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten: „Damals war der Brunnen- 
verwiister dieser selbe Schakal, der Meister der Schar aber 
war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Brunnenverwuster. 


272. Die Erzahlung von dem Tiger. 

„Wenn man mit einem Freund verkehrt.^^ Dies erz 3 .hlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Kokalika. Die Geschichte von Kokalika wird im drei- 
zehnten Buche im Takkariya-Jataka^) erzahlt werden. — 
Kokalika aber war, um Sariputta und Mogallana zu holen, 
aus seiner Gegend nach dem Jetavana gekommen. Nach- 
dem er den Meister begrufit, suchte er die beiden Theras 
auf und sagte: „Freunde, die Bewohner der Kokalika- 
Gegend schicken nach euch; kommt, wollen wir zu ihnen 
geben," Jene aber erwiderten: „Gehe nur wieder, Freund, 
wir kommen nicht. “ So von den Thei’as zuriickgewiesen, 
kehrte er allein zurtick. 

Die MOnche begannen hierauf in der Lehrhalle fol- 
gendes Gesprach: „Freund, Kokalika kann es weder mit 
Sariputta und Mogallana aushalten noch ohne sie; eine 
Vereinigung mit ihnen vertragt er nicht noch eine Tren- 
nung.“ Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier ver- 
sammelt?“ Als sie antworteten: „Zu der und der,^^ ,sprach 

Dies ist das 481. Jataka; bei Fausbdll Band IV, S. 242-~255. 

26 * 
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er: „Nicht nur jetzt, ihr MSnche, sondern auch friiher 
schon konnte es Kokalika weder mit Sariputta und Mo- 
gallana aushalten noch ohne sie.“ Und nach diesen Wor- 
ten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva als eine Baumgottheit in einer Wald- 
gegend wiedergeboren worden. Unweit von dessen 
Behausung wohnte eine andere Baumgottheit in einem 
gewaltigen Baumriesen. — In diesem Walde aber hausten 
ein LOwe und ein Tiger. Aus Furcht vor ihnen machte 
sich niemand dort ein Ackerfeld noch fallte man einen 
Baum; man traute sich nicht einmal sich umzukehren, 
um nur hinzuschauen. — Der LSwe und der Tiger 
aber toteten und verzehrten dort allerlei Tiere; was 
von ihrem Mahle iibrig blieb, das liefien sie liegen. 
Auf diese Weise entstand in dem Walde ein unreiner 
Aasgeruch. 

Nun sprach die andere Baumgottheit, die in ihrer 
blinden Torheit den Grund nicht einsah, eines Tages 
zum Bodhisattva; „Lieber, durch diesen unseren Lswen 
und Tiger ist unser Wald voU unreinen Aasgeruches 
geworden. Ich will sie verjagen." Der Bodhisattva 
erwiderte: „Lieber, durch diese beiden werden unsere 
Wohnstatten behutet, Wenn sie verjagt sind, so wer- 
den unsere Wohnstatten zerstbrt werden. Denn wenn 
die Menschen nicht mehr die Spur des LOwen und 
des Tigers sehen, werden sie den ganzen Wald fallen, 
die Flachen ganz ebnen und Felder darauf anlegen. 
Mdge dir dies nicht gefallen." Und er sprach die fol- 
genden beiden ersten Strophen: 

„Wenn man mit einem Freund verkehrt 
und dadurch seine Ruh’ verliert, 
so gebe sorgsam acht der Weise, 
da6 jener nicht zu sehr erstarke, 
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Wenn man mit einem Freund verkehrt 
und dadurch mehrt die Sicherheit, 
so m5ge ihn in alien Dingen 
der Weise fordern wie sich selbst." — 

Obwohl aber auf diese Weise der Bodhisattva den 
Grund erklarte, zeigte eines Tages die tOrichte Baum- 
gottheit ohne zu Uberlegen den beiden eine Schreck- 
gestalt und trieb dadurch den LOwen und den Tiger 
in die Flucht. — Als nun die Menschen die Fufispur der 
Tiere nicht mehr sahen, merkten sie, dafi der L5we 
und der Tiger in einen anderen Wald gezogen seien, 
und sie fallten die eine Seite des Waldes. 

Jetzt kam die Baumgottheit zum Bodhisattva und 
sagte: „Lieber, ich tat nicht nach deinen Worten und 
verscheuchte jene; jetzt aber, da die Menschen merken, 
da6 jene weg sind, fallen sie den Wald. Was ist da 
zu tun?“ Der Bodhisattva ei^iderte: „ Jetzt wohnen 
sie in dem und dem Walde; gehe hin und hole sie 
zuriick." — Darauf begab sich die Gottheit dorthin, 
trat vor die Tiere hin, faltete die Hande gegen sie und 
sprach folgende dritte Strophe; 

,,Kommt doch, ihr Tiger^), kehrt zurttck, 
kommt wieder in den grofien Wald! 

Nicht fair der Wald, well ihr jetzt fern; 
nicht mhgt ihr bleiben ohne Heim.“ 

Aber obwohl sie so von der Gottheit gebeten 
wurden, wiesen sie diese zurtick mit den Worten: „Gehe 
nur; wir kommen nicht wieder." So mufite die Gott- 
heit allein in ihren Wald zuriickkehren. 

Nach einigen lagen aber fallten die Menschen den gan- 
zen Wald, legten Felder an und betrieben dort Ackerbau. 

’■) Hier ist nur der Tiger als ReprSsentant der beiden Tiere 
genannt. Auch die Benennung des Jataka kommt daher. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die unkluge Gottheit Kokalika, der L5we war 
Sariputta, der Tiger Mogallana; die weise Gottheit aber 
war ich.“ 

Ende der Erz^hlung von dem Tiger. 


273. Die Erzahlung von der Schildkrdte. 

„Wer ist es, der die Speise bringt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Beilegung des Streites zwischen zwei Ministern des 
Kfinigs von Kosala. Die Erzahlung aus der Gegenwart 
ist schon im zweiten Buche ausgefiihrt worden.^) 

Als aber ehedem zu feenares Brahmadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brah- 
manenfamilie seine Wiedergeburt. Nachdem er heran- 
gewachsen war und zu Takkasila die Kiinste erlemt 
hatte, gab er die LUste auf xmd betatigte die Weltflucht 
der Weisen. Im Himalaya erbaute er sich am Ufer 
des Ganges eine Einsiedelei. Er erlangte die Erkennt- 
nisse und die Vollendungen und wohnte dort, des 
Gltickes der Ekstase sich erfreuend. 

In diesem Jataka aber war der Bodhisattva hufierst 
indifferent und von grofier Unempfindsamkeit. Als er 
einmal an der Tiire seiner Laubhtltte safi, kam ein un- ' 

verschamter, frecher Affe herbei und steckte ihm sein 
Glied in seine OhrlOcher. Der Bodhisattva hinderte | 

ihn nicht, sondern blieb ganz gleichgtiltig sitzen. 

Eines Tages nun stieg eine Schildkrote aus dem 
Wasser hervor und legte sich mit gedffnetem Maule 
in der Sonne schlafen.- Als der gierige Affe sie sah, 

Namlichim 154. Jataka, der „Erzahlung von der Schlange": 
abersetzt in diesem Bande S. 14 — 17. 
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steckte er ihr sein Glied in das Maul. Da wachte die 
SchildkrSte auf und bifi ihn in sein Glied, als wenn 
sie es in eine Kiste wtlrfe. Der Affe bekam heftige 
Schmerzen. Da er seine Schmerzen nicht aushalten 
konnte, dachte er: „Wer konnte mich wohl von diesem 
Leid befreien? Zu wem k5nnte ich gehen?“ Da kam 
ihm folgender Gedanke: ,,Ein andrer ist nicht imstande 
mich von diesem Schmerz zu befreien aufier dem 
Asketen; zu ihm mufi ich hingehen." Und er hob die 
Schiidkrdte mit beiden HSnden auf und ging zum 
Bodhisattva hin. 

Der Bodhisattva machte einen Schecz mit dem 
frechen Affen und sprach folgende erste Strophe: 

„Wer ist es, der da Speise bringt 
in voller SchtisseU), der Brahmane? 

Wo hast Almosen du gesucht, 
zu welchem Frommen kamst du hin?“ 

Als dies der freche Affe hCrte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

,,Ich bin nur ein recht dummer Affe, 
nicht zu Beriihrendes bertihrt’ ich. 

Befreie mich und sei gesegnet; 
befreit werd’ auf den Berg ich gehen.“ 

Jetzt redete der Bodhisattva mit der SchildkrOte 
und sprach folgende dritte Strophe: 

,,Die SchildkrOten sind Kassapas,^) 
die Affen aber Kondannas. 

Der Bodhisattva macht diesen Scherz, well es aussieht, 
als trage der Affe eine Almosenschale mit beiden Handen. 

“) Der Kommentator erklart dies folgendermafien; „Die 
SchildkrOten gehOren zur Familie der Kassapas (= SchildkrOten^, 
die Affen zn der der Kondannas. Zwischen den Kassapas und 
Kondannas aber besteht das Verhaltnis der gegenseitigen Ver- 
ehelichung. Obwohl du nun an dem gierigen, frechen Affen eine 
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Lafi los, Kassapa, den Kondafina; 
auch du hast Unzucht ja getrieben." 

Als die SchildkrOte die Worte des Bodhisattva 
vernommen, war sie dartiber befriedigt und liefi das 
Glied des Affen los. Sobald aber der Affe wieder frei 
war, bezeigte er dem Bodhisattva seine Verehrung und 
lief davon; und in Zukunft wandte er sich nicht einraal 
nach dem Orte um, urn nur hinzusehen. Auch die 
SchildkrOte grtiBte den Bodhisattva und ging an ihren 
Ort zuruck. 

Der Bodhisattva aber gelangte, unaufhOrlich in 
Ekstase versunken, in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisuiig beschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten. „Damals waren die Schild- 
krbte und der Affe diese beiden Minister , der Asket aber 
war ich." 

Ende der Erz^hlung von der SchUdkrOte. 


274. Die Erzahlung von dem Gierigen. 

„Wer ist der Kranich mit dem Schopf." Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf einen gierigen Monch. Als dieser in die Lehr- 
halle gefuhrt wurde, sprach der Meister: „Nicht nur fetzt 
hist du gierig, o Mbnch, sondern auch friiher schon warst 
du gierig und infolge ‘ deiner Gier kamst du urns Leben; 
durch dich gingen auch Weise in der Vorzeit ihres Wohn- 
ortes verlustig/^ Und nach diesen Worten erzS.hlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte^ 
stellte der Koch des Grofikaufmanns von Benares, nm 

der vcn diesem frechen Affen, der aus ahnlicher Familie stammt, 
yerabten Unzucht entsprechende bdse Tat ausfuhrtest, hast du 
doch auch Unzucht bcgangen. Darum lasse den Kondahha los, 
SchildkroteJ'* 
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damit ein gutes Werk zu tun, in der Kiiche einen 
Nestkorb auf. Damals war der Bodhisattva als eine 
Taube wiedergeboren worden und nahm dort seinen 
Aufenthalt^). Eine gierige Krahe flog einmal fiber die 
KOche bin. Als sie die mannigfachen Zubereitungs- 
arten von Fleisch und Fisch sah, wurde sie von Ver- 
langen erfullt und sie dachte: „Durch wen kOnnte ich 
wohl Gelegenheit dazu erhalten?" Da sah sie den 
Bodhisattva. Sie faBte den EntschluB durch ihn hinein- 
zukommen und folgte ihm daher, als er in den Wald 
flog um sich Futter zu holen, immer hinten nach. 

Da sprach zu ihr der Bodhisattva: „Du Krahe, wir 
haben andere Nahrung als die Krahen; was folgst du 
mir nach?" Jene erwiderte: „Euer Tun gefallt mir; ich 
will mir das gleiche Futter suchen wie Ihr und Euch 
dienen." Der Bodhisattva willigte ein. Wahrend jene 
sich nun stellte, als suche sie an dem Futterplatz das- 
selbe Futter, blieb sie etwas zurtick. Sie scharrte einen 
Misthaufen auseinander und frafi die Wilrmer. Als ihr 
Leib geftillt war, ging sie wieder zum Bodhisattva hin 
und sagte zu ihm: „Ihr geht schon so lange umher; 
mufi man nicht auch beim Essen ein Mafi kennen? 
Kommt, wir wollen nicht zu spat am Abend heim- 
kehren." 

Der Bodhisattva ging mit ihr nach seiner Wohnung. 
Der Koch dachte: „Unsere Taube hat einen Freund 
mitgebracht;“ und er stellte auch fiir die Krahe einen 
Spreukorb auf. So blieb die Krahe vier oder filnf 
Tage auf diese Weise dort wohnen. 

Eines Tages wurde ftir den Grofikaufmann viel 
Fischfleisch gebracht. Als die Krahe dies sah, wurde 
sie von Begierde erfilllt und sie lag von der Morgen- 

’■) Vgl. das fast gleichlautende Jataka 42; tibersetzt Band I, 

s. 193-197- 
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dainraerung an stOhnend da. Am nachsten Tage sagte 
der Bodhisattva zu ihr: „Komm, Freund, wir wollen 
uns Futter holen.“ Die Krahe erwiderte: ,,Geht Ihr 
nur; wir haben einen verdorbenen Magen.“ Jetzt 
sprach der Bodhisattva: „Freund, bei den Krahen gibt 
es keine Magenbeschwerden. Auch wenn ihr einen 
Lampendocht nehmt, so bleibt er nur kurz in eurem 
Magen; alles tibrige wird von euch verdaut, kaum dafi 
es im Magen ist. Tue nach meinem Worte und handle 
nicht so, nachdem du dies Fischfleisch gesehen.“ Doch 
die Krahe antwortete: „Herr, was sagt Ihr da? Ich 
habe Verdauungsbeschwerden." „Gib also acht“, ver- 
setzte der Bodhisattva, und nachdem er die Krahe so 
ermahnt, ging er fort. 

Nachdem nun der Koch das Fischfleisch auf ver- 
schiedene Arten zubereitet, stellte er sich an die 
KUchentiire und wischte sich den SchweiB ab. Die 
Krahe dachte: „ Jetzt ist es Zeit das Fleisch zu ver- 
zehren“, und setzte sich auf den Rand der Schtissel 
mit dem wohlschmeckenden Inhalt. Da hOrte der Koch 
das Klirren; er drehte sich um und schaute hin. Als 
er die Krahe sah, ging er hinein, packte sie und rupfte 
ihr am ganzen KSrper die Federn aus; nur auf ihrem 
Kopfe liefi er einen Schopf stehen. Dann zerstiefi er 
Ingwer und Ktimmel, vermischte dies mit saurer Butter- 
milch und bestrich ihr damit den ganzen Korper, indem 
er sagte: „Du bist die Ursache, dafi ich das Fischfleisch 
fUr unsern Grofikaufmann wegwerfen mufi.“ Dann 
warf er sie in den Nestkorb; die Krahe aber litt heftige 
Schraerzen. 

Als nun der Bodhisattva von seinem Futterplatz 
zurtickkam. und sie stohnen sah, sprach er, indem er 
seinen Scherz mit ihr trieb, folgende erste Strophe: 
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„Wer ist der Kranich mit dem Scliopf, 
der Rauber, dessen Ahn die Wolke?') 

So komme doch heraus, du Kranich; 
gar grausam ist mein Freund, die KrShe." 

Als dies die Krahe h6rte, sprach sie folgende 
zweite Strophe: 

„Ich bin kein Kranich mit ’nem Schopf, 
ich bin nur eine gier’ge Krahe. 

Da ich nicht tat nach deinem Wort, 
sieh her, wie ich bin zugerichtet!" 

Da dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Noch ofters wird dir’s, Freund, so gehen, 
denn von der Art ist dein Benehnien. 

Die Speisen, die die Menschen essen, 
bekommen nicht gut einem Vogel.“ 

Nach diesen Worten aber dachte der Bodhisattva: 
„Von nun an darf ich nicht mehr hier wohnen bleiben;" 
er flog in die Hohe und begab sich anderswohin. Die 
Krahe aber starb daselbst unter Stohnen. 

Nachdem der Meister so diese Unterweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er 
das Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkfln- 
digung der Wahrheiten aber gelangte jener Mdnch zur 
Frucht der Nichtruckkehr) : „Damals war die gierige Krahe 
der gierige Mdnch, die Taube aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Gierigen. 

*) Der Kommentator erklart diesen sonderbaren Ausdfuck 
(wbrtlich „dessen Grofivater die Wolke ist“) folgendermafien ; 
Die Kraniche empfangen bei dem Schall des Donners; datum ist 
der Donner ihr Vater. Der Donner aber ist der Sohn der Wolke; 
darum ist die Wolke der Grofivater der Kraniche. 
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275. Die Erzahlung von dem Gldnzenden. 

^,Wer ist der Kranich, der so glanzt." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen gierigen Monch. Die beiden Begebenheiten 
gleichen deneii des vorigen Jataka. Die Strophen aber 
lauten : 

„Wer ist der Kranich, der so glanzt^) 
und in der Krahe Nest hier liegt? 

Gar grausam ist mein Freund, die Krahe, 
und dieses Nest ist ihm zu eigen." 

„Kennst du inich denn nicht mehr, mein Freund, 
der du mit mir das Futter teiltest? 

Da ich nicht tat nach deinem Wort, 
sieh her, wie ich bin zugerichtet." 

„Noch ofters wird dirs, Freund, so gehen, 
denn von der Art ist dein Benehmen. 

Die Speisen, die die Menschen essen, 
bekommen nicht gut einem Vogel." 

Denn nur die Strophen sind verschieden.‘^) 

Auch hier dachte der Bodhisattva: „Von nun an 
darf ich nicht mehr hier wohnen bleiben;" er flog in 
die Hdhe und begab sich anderswohin. 

Nachdeni der Meister diese Untervveisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkundet hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener gierige Monch zur 
Frucht der NichtrOckkehr) : „Damals war der gierige MCnch 
die Krahe, die Taube aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Glanzenden. 

Von der Buttermilch, 

“) Diese Bemerkung fehlt bei Rouse. 
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276. Die Erzahlung von der Kuru- 
Tugend^). 

,,Da deiiien Glauben, deine Tugeiid.“ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Moncli , der einen Schwan get5tet hatte. — 
Zwei Freunde ntolich, die zu Savatthi wohnten, warea 
Monche geworden. Nachdem sie die Weihe erhalten, 
blieben sie noch mehr beeinander. — Eiiies Tages 
gingen sie an den Aciravati-Flufi und badeten; danach 
legten sie sich auf einer Sandbank in die Sonne und unter- 
hielten sich gemutlich miteinander. In diesem Augenblick 
flogen zwei Schw^ne durch die Luft^). Der eine junge 
MOnch nahm einen Kiesel und sagte: „Ich will das Auge 
dieses jungen Schwanes treffen." Der andre versetzte: 
„Du wirst es nicht konnen." „Im Gegenteil, ich werde 
von dieser Seite nach seinem Auge werfen und ihn auf 
der andern Seite am Auge trefFen/* „Dies wirst du gewib 
nicht k5nnen!“ „ Passe also auf," versetzte der erstere; 
und er nahm einen dreieckigen Kiesel und warf ihn hinter 
den Schwan. Als der Schwan den Ton des Kiesels h5rte, 
drehte er sich um und schaute bin. Jetzt nahm jener einen 
runden Kiesel und traf ihn auf der andern Seite am Auge, 
dafi der Kiesel beim andern Auge herauskam. Der Schwan 
stiefi einen Schrei aus, drehte sich um und fiel zu den 
Fafien des Mdnches auf den Boden. 

Als dies die allenthalben stehenden Monche sahen, 
kamen sie herbei und sagten: „Freund, nachdem du in 
der Buddhalehre M5nch geworden, hast du etwas Unpas- 
sendes getan damit, dafi du ein lebendes Wesen totetest." 
Und sie nahmen ihn mit sich und fahrten ihn zu dem 
Vollendeten hin. Der Meister fragte: „Ist es wahr, o 
M5nch, dafi du ein lebendes Wesen getOtet hast?" Als 
jener antwortete: „Es ist wahr, o Herr," sprach der 
Meister; „In der Vorzeit, da noch kein Buddha erschienen 
war, machten sich Weise, die im Hause ein beflecktes 
Dasein fiihrten, auch bei geringfiigigen Dingen Vorwiirfe; 
du aber, der du in dieser Lehre Monch geworden, machst. 
dir nicht einmal Vorwiirfe! Mufi nicht ein Mensch seinen 

, •*) Die Erklarung erfolgt in der Erz^hlung. 

‘^) Vgl. die ahnliche Erzahlung in der Vorgeschichte zum 107 
Jataka; iibersetzt Band I, S. 430 -— 433- 
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Ksrper, seine Rede und seine Gedanken im Zaume halteii?" 
Nach diesen Worten erzahite er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem im Reiche Kuru in der Stadt Inda- 
pattai) Dhananjaya regierte, nahm der Bodhisattva im 
Schofie von dessen erster Gemahlin seine Wieder- 
geburt. Nachdem er allmahlich zu Verstand gekommen 
war und zu Takkasila die Ktinste erlernt hatte, wurde 
er von seinem Vater zum VizekSnig gemacht. Spater 
nach dem Tode seines Vaters gelangte er auf den 
Thron. Er iibte die zehn KOnigsvorziige aus und be- 
harrte bei der Kuru-Tugend. Unter der Kuru-Tugend 
versteht man die fiinf Gebote. Sie beobachtete der 
Bodhisattva sehr sorgfaltig; und ebenso wie der Bodhi- 
sattva beobachteten sie auch seine Mutter, seine erste 
Gemahlin, sein jungerer Bruder, der Vizekdnig, sein 
Hauspriester, der Brahmane, sein Minister, der die Fel- 
der abmafi^), sein Wagenlenker, der Grofikaufmann, 
sein Minister, der die Speicher verwaltete, sein Ttir- 
hiiter und die Dime, die StadtschOnheit. 

„Der KOnig, Mutter und Gemahlin, 
der Vizekonig, der Hauspriester, 
der Zugelhalter, Wagenlenker, 

Grofikaufmann, TUrhtiter, Verwalter 
dazu die Dime, diese elf 
beharrten in der Kuru-Tugend." 

Diese alle also beobachteten sehr genau die Kuru- 
Tugend. 

Der Konig liefi an den vier Stadttoren, in der 
Mitte der Stadt und am Tore seines Palastes sechs 
Almosenhallen bauen; und indem er taglich den Betrag 
von sechshunderttausend dafQr aufwendete, erfullte er 

Diese Stadt, die Hauptstadt des Landes Kuru, ist auch 
S. 345 in diesem Bande erwahnt. 

‘) Vgl. S. 425, Anm. i. 
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den ganzen Jambu-Erdteil init dem Ruhme seiner Frei- 
gebigkeit. Seine Freude und Lust am Almosengeben 
aber durchdrang den ganzen Jambu-Erdteil. 

Zu dieser Zeit herrschte im Reiche Kalinga^^) in 
der Stadt Dantapura der Konig Kalinga. In dessen 
Reiche blieb der Regen aus. Da es nun nicht regnete, 
entstand im ganzen Reiche eine Hungersnot. Da man 
fiirchtete, es mSchte infolge des Feblens der Nahrung 
eine Krankheit unter den Menschen ausbrechen, ent- 
stand eine dreifache Furcht, namlicli eine Furcht vor 
der Diirre, eine Furcht vor der Hungersnot und eine 
Furcht vor der Krankheit. Ohne Hilfe zu finden 
nahnien die Leute ihre Kinder an der Hand und gingen 
ilberall umher. Die Bewohner des ganzen Landes taten 
sich zusammen, zogen nach Dantapura und erhoben 
am Tore des koniglichen Palastes ein Geschrei. 

Der Kdnig hOrte, an seinem Fenster stehend, den 
Larra und fragte; „Warum schreien diese Leute?" Man 
antwortete ihm; „0 GrofikOnig, im ganzen Reiche ist 
eine dreifache Furcht entstanden. Es regnet nicht, das 
Getreide ist zugrunde gegangen, eine Hungersnot hat 
begonnen. Infolge der schlechten Nahrung . sind die 
Menschen krank geworden, und da sie keine Hilfe 
finden, gehen sie umher, ihre Kinder an der Hand. 
Lasse es wieder regnen, o Grofikonig!" Der KOnig 
fragte: „Was taten die friiheren Kdnige, wenn es nicht 
regnete?" „Weun es nicht regnete, o Grofikdnig, so 
spendeten die frtiheren Kdnige Almosen, hielten den 
Uposathatag und betraten dann, nachdem sie die Be- 
folgung der Gebote auf sich genommen, ihr filrstliches 
Schlafgemach. Hier lagen sie sieben Tage auf einem 
Bett von Gras; dann sendete der Gott wieder Regen." 


*) Ein Reich an der Koromandel-Kflste. 
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Der Konig stimmte zu und tat so. Aber trotzdem 
liefi der Gott nicht regnen. Darauf fragte der Konig 
seine Minister: „Ich tat das, was ich zu tun hatte; der 
Gott sendet aber keinen Regen. Was sollen wir tun?" 
Sie antworteten: „0 GrofikOnig, in der Stadt Indapatta 
ist der Leibelefant des Dhananjaya, des Konigs voni 
Kuru-Reiche, namens Anjanavasabha^). Ihn wollen wir 
herbeiholen, dann wird der Gott Regen senden." Der 
KSnig erwiderte: „Dieser Konig ist mit einem starken 
Heere versehen und schwer zu besiegen. Wie sollen 
wir dessen Elefanten erhalten?" Dock die Minister 
entgegneten: „0 Grofikdnig, mit ihm braucht man nicht 
zu kampfen. Der Konig hat Freude und Lust am Schen- 
ken. Wenn man ihn darum bittet, so wtirde er auch 
sein geschmucktes Haupt abschlagen, seine glanzenden 
Augen sich ausreifien und sein ganzes Reich weg- 
schenken. Wegen des Elefanten braucht man kaum 
zu reden; gewifi wird er ihn hergeben, wenn man ihn 
darum bittet." Jetzt fragte der KOnig: „Wer aber ist 
fahig ihn zu bitten?" „Die Brahmanen, o Grofikonig," 
war die Antwort. 

Darauf liefi der KOnig aus einem Brahmanendorfe 
acht Brahmanen herbeirufen, erwies ihnen alle Ehrung 
und sandte sie fort, um um den Elefanten zu bitten. 
Sie nahmen Reisegeld mit und zogen Reisegewander 
an. Indem sie tiberall nur eine Nacht blieben, legten 
sie rasch ihre Reise zurtick und speisten schon nach 
ein paar Tagen in der Almosenhalle am Stadttor. 
Nachdem sie ihren KOrper befriedigt batten, fragten 
sie: „Wann wird der KOnig zur Almosenhalle kommen?“ 
Die Leute gaben zur Antwort: „In jeder Monatshalfte 
kommt er an drei Tagen, am vierzehnten, am fimf- 


’) Auf Deutsch : Der Stier, schwarz wie Augenwimpernsalbe. 



417 


zehnten und am achten. Morgen ist aber Vollmond; 
deshalb wird er auch morgen kommen.“ 

Am nS-chsten Tage begaben sich die Brahmanen 
in der Friihe dorthin und stellten sich an das Osttor. 
Nachdem nun der Bodhisattva am Morgen sich gebadet 
und mit Wohlgeriichen besprengt hatte, bestieg er, mit 
allem Schmuck angetan, den Rilcken seines prachtig 
gezierten Leibelefanten und begab sich mit grofiem 
Gefolge nach der Almosenhalle am Osttore. Hier stieg 
er ab, gab sieben oder acht Leuten mit eigner Hand 
Speise und sagte dann: „Ciebt auf dieselbe Weise den 
anderen!“ Hierauf bestieg er wieder seinen Elefanten 
und begab sich nach dem Sudtore. 

Da nun die Brahmanen am Osttore wegen der 
Starke der Leibwache keine Gelegenheit erhalten hatten 
mit dem KSnige zu reden, gingen sie ebenfalls nach 
dem Sudtore und warteten, bis der Konig herankam, 
auf einem erhdhten Punkte unweit des Tores. Als der 
Kdnig herbeikam, hoben sie die Hande und wanschten 
ihm Sieg. Der KOnig gab dem Elefanten mit seinem 
Diamantstachel das Zeichen umzukehren, ritt zu ihnen 
hin und fragte: „He, ihr Brahmanen, was wtlnscht ihr?“ 
Die Brahmanen sprachen hierauf, die Tugend des 
Bodhisattva rOhmend, folgende erste Strophe: 

„Da deinen Glauben, deine Tugend 
wir ruhmen hOrten, Vdlkerfhrst, 
verbrauchten wir des Schwarzen wegen i) 
zu Kalihga all unser Gut.“ 

Nach diesen Worten trOstete sie der Bodhisattva, 
indem er sagte: ,,W^enn ihr, ihr Brahmanen, wegen 
dieses Elefanten euer Geld verbrauchtet, so seid un- 

>) D. h. weil wir dachten, durch deine Huld wflrden wir 
deinen Elefanten geschenkt erhalten, gaben wir in unsrer Heimat, 
im Reiche K&lihga all nnser Gut aus. 

Dutoit, Jatakam. 11. 
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bektlmmert. So wie er geschmilckt ist, will ich euch 
den Elefanten geben." Und er sprach die folgenden 
beiden anderen Strophen: 

„Ob einer Speise wiinscht, ob nicht, 
wer zu dem Zwecke hierher komrat, 
die darf man alle nicht abweisen; 
so sagte einst ein alter Lehrer. 

Ich schenke euch, Brahmanen, den Elefanten, 
des Kdnigs wiirdig, ftir ihn nur passend, den schdnen, 
den reich geschmiickten, mit goldnem Netz bedeckten, 
saint seinem Lenker. Gehet, wohin ihr inOget." 

Nachdem ihn der Bodhisattva mit diesen Worten, 
auf dem RQcken des Elefanten sitzend, den Brahmanen 
geschenkt hatte, stieg er wieder vom Rticken des Ele- 
fanten herab. Indem er dachte: „Wenn eine Stelle an 
ihm nicht geziert ist, werde ich sie erst mit Schmuck 
versehen und ihn dann ihnen geben,“ ging er dreimal 
von rechts um ihn herum und untersuchte ihn. Da er 
aber keine ungeschmtlckte Stelle fand, gofi er aus 
einem goldenen GefaB Wasser aus, das mit Blumen- 
duft parftimiert war^), legte den Riissel des Elefanten 
in die Hande des Brahmanen und gab ihn ihnen. Die 
Brahmanen nahmen den Elefanten samt seiner Be- 
gleitung an, setzten sich auf den Rilcken des Elefanten, 
begaben sich nach der Stadt Dantapura zurflck und 

gaben den Elefanten dem KOnige. 

Aber auch nachdem der Elefant gekommen war, 

schickte der Gott noch keinen Regen. Der Kdnig 
fragte wieder: „Was ist daran schuld?" Da hOrte er: 
„Dhananjaya, der Kdnig der Kuru-Leute, beobachtet die 
Kuru-Tugend; darura regnet es in dessen Lande jeden 

Die Zeremonie des sog. Schenkungswassers; vgl. Band I, 
S. 32, Anm. I. 
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halben Monat oder alle zehn Tage. Dies ist die Folge 
der Tugend des KOnigs. Die Vorzilge dieses Tieres 
aber, wenn sie vorhanden sind, wie gering miissen sie 
dagegen sein!“ Darauf sprach der KOnig; „Ftihret 
darum den Elefanten mit seinein vollen Schmuck und 
mit seiner Begleitung zum Kdnige zuruck und gebt ihm 
denselben zurtick. Die Kuru-Tugend aber, die er aus- 
iibt, schreibt auf eine goldene Platte und bringt sie 
mir.“ Mit diesen Worten schickte er die Brahmanen 
und seine Minister fort. 

Diese gingen bin, gaben dera Kdnige den Elefanten 
zurtick und spracben; „0 Ftirst, aucb als dieser Elefant 
kam, scbickte der Gott unserm Lande keinen Regen. 
Ibr tibt aber die Kuru-Tugend aus. Aucb unser Konig 
mdcbte sie ausUben und bat uns bierber gescbickt mit 
dera Auftrage, sie auf diese goldene Platte aufzuzeicbnen 
und ibm so zu bringen. Gebt uns die Kuru-Tugend!“ 
Der Kdnig erwiderte: ,,Ibr Lieben, es ist wabr, icb tibte 
diese Kuru-Tugend aus. Jetzt aber macbe icb mir 
VorwUrfe dartiber. Diese Kuru-Tugend bebiedigt mein 
Herz nicbt mebr, daber kann icb sie eucb nicht mit- 
teilen“. — Warum befriedigte aber den Konig die 
Tugend nicbt mebr? Damals batten nSmlicb die KOnige 
in jedem dritten Jabre im Monat Kattika^) ein Kattika- 
Fest. Wenn die Kcnige dieses Fest begin gen, scbmtick- 
ten sie sicb mit aller Pracht, legten ein gSttlicbes Ge- 
wand an und scbossen, in der Nabe der Halle des 
Gottes Cittartija stebend, nacb alien vier Himmelsgegen- 
den Pfeile ab, die mit Blumen gescbmtickt und bunt 
bemalt waren. Als nun jener KOnig gleicbfalls dieses 
Fest feierte, scboB er, indem er am Rande eines Sees 
in der Nabe des Halbgottes Cittartija stand, nacb den 
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vier Himmelsgegenden bunte Pfeile ab. Die drei Pfeile, 
die er nach den anderenRichtungen abgeschossen hatte, 
sah man; den auf das Wasser hinausgeschossenen aber 
sah man nicht. Da dachte der Kbnig: „Vie]leicht hat 
der von mir abgeschossene Pfeil den KOrper eines 
Fisches getroflfen;" und er machte sich Vorwiirfe, er 
habe ein lebendes Wesen» getbtet und dadurch die Ge- 
bote (ibertreten. Darum hatte er die Gebote nicht voll- 
standig erftillt. 

Daher sprach der Kdnig: „Ihr Lieben, ich habe 
Gewissensbisse wegen der Kuru-Tugend. Meine Mutter 
aber beobachtet sie genau; lafit sie euch von ihr mit- 
teilen." Doch die Boten erwiderten: „0 Grofikonig, 
Ihr hattet nicht die Absicht, ein Wesen zu toten; ohne 
Absicht aber gibt es keine Totung von lebenden Wesen. 
Gebt uns die von Euch beobachtete Kuru-Tugend." 
„Schreibt also," versetzte er und liefi sie auf eine gol- 
dene Tafel folgendes schreiben: 

„Man darf kein Wesen tOten, 

man darf nicht nehmen, was einem nicht gegeben 

wird, 

man darf keine Unkeuschheit treiben, 

man darf keine Unwahrheit sagen, 

man darf keine berauschenden Getranke trinken." 

Nachdem er dies hatte schreiben lassen, sagte er: 
„Obwohl es aber so ist, erfreut es mich nicht; lafit euch 
die Vorschriften von meiner Mutter mitteilen. 

Die Boten grtifiten den Ksnig, gingen zu seiner 
Mutter hin und sprachen; „0 Furstin, Ihr beobachtet 
doch die Kuru-Tugend; gebt sie uns." Sie erwiderte: 
„Ihr Lieben, es ist wahr, dafi ich die Kuru-Tugend 
beobachte. Jetzt aber mache ich mir einen Vorwurf 
dartiber. Die Tugend erfreut mich nicht mehr; darum 
kann ich sie euch nicht geben." — Sie hatte ndmlich 
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zwei Sohne; der alter e war der KSnig und der jiingere 
der Vizekonig. Nun hatte ein KOnig dem Bodhisattva 
Sandelholz im Werte von hunderttausend und eine gol- 
dene Halskette im Werte von tausend geschickt. Der 
Bodhisattva dachte; „Ich will meiner Mutter eine 
Ehrung erweisen," und schickte alles seiner Mutter. 
Diese dachte aber; „Ich parfumiere mich nicht mit 
Sandel und trage auch keine Halskette; ich will es 
meinen SchwiegertOchtem schenken." Doch da kam 
ihr folgender Gedanke: „Meine altere Schwiegertochter 
ist die Herrin und nimmt den Platz der ersten Gemahlin 
ein; ihr will ich die goldene Halskette geben. Meiner 
jvingern Schwiegertochter aber geht es schlecht; ihr 
will ich das Sandelholz schenken." Und sie schenkte 
der Gemahlin des KOnigs die goldene Halskette und 
der Gattin des VizekOnigs das Sandelholz. 

Nachdem sie aber so getan, dachte sie; „Ich be- 
obachte die Kuru-Tugend. Ob es dieser schlecht oder 
nicht schlecht geht, ist fur mich nicht mafigebend; 
wohl aber kommt es mir zu, der Alteren Ehrung zu er- 
weisen. Habe ich nicht durch diese Handlungsweise 
die Gebote tibertreten?" Und sie machte sich Vorwilrfe 
darOber; darum sprach sie so zu den Boten. Die Boten 
aber erwiderten ihr: „Was einem gehort, kann man 
nach Belieben verschenken. Wenn Ihr Euch wegen 
einer solchen Kleinigkeit Vorwurfe macht, wie werdet 
Ihr da eine andre bOse Tat veriiben kOnnen? Durch 
etwas derartiges werden die Gebote nicht tibertreten. 
Teilt uns die Kuru-Tugend mit!" Sie erhielten sie von 
ihr und schrieben sie auch auf die goldene Tafel. Doch 
die Mutter des Kbnigs ftigte hinzu: „Ihr Lieben, ob- 
wohl es sich so verhalt, geMlt es mir so nicht. Meine 
Schwiegertochter aber beobachtet die Tugend wohl; 
lafit sie euch von ihr mitteilen." 
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Darauf begaben sie sich zur ersten Gemahlin des 
Kbnigs und baten sie in der oben angegebenen Art um 
die Kuru-Tugend. Sie aber sprach auch, wie oben 
ausgefuhrt, und ftlgte hinzu: ,Jetzt gefallt mir meine 
Beobachtung der Tugend nicht; darum kann ich sie 
euch nicht mitteilen. “ Als sie nSmlich eines Tages am 
Fenster stand und der Konig gerade von rechts her 
die Stadt umritt, sah sie den hinter ihm auf dem Rticken 
des Elefanten sitzenden VizekOnig. Da wurde sie von 
Begierde erftiUt und sie dachte: „Wenn ich mit diesem 
ein Verhaltnis beginnen wOrde, so wilrde er mich nach 
dem Tode seines Bruders zur Frau nebmen, wenn er 
auf dem Throne sitzt." Da kam ihr zum Bewufitsein: 
„Ich, die ich die Kuru-Tugend beobachte und einen 
Gatten habe, habe durch die Gewalt der Lust einen 
andern Mann angeschaut. Ich raufi die Gebote ilber- 
treten haben." Und sie machte sich Vorwiirfe dartlber; 
darum sprach sie so. 

Darauf sagten die Boten zu ihr; „Einen Fehltritt, 
du Edie, gibt es nicht, wenn nur ein Gedanke aufsteigt. 
Wenn Ihr Euch uber eine solche Kleinigkeit Vorwiirfe 
macht, wie werdet Ihr da eine Siinde tun kdnnen? 
Durch etwas so Unbedeutendes wird das Gebot nicht 
ubertreten. Teilt uns die Kuru-Tugend mit!" Nach 
diesen Worten empfingen sie die Mitteilung und schrie- 
ben sie auf die goldene Platte. Aber die KOnigin fiigte 
hinzu: „Ihr Lieben, obwohl es sich so verhalt, gefallt 
mir dies nicht. Der VizekOnig aber beobachtet sie 
genau; lafit sie euch von ihm sagen." 

Hierauf gingen die Boten zum Vizekonig hin und 
fragten wie oben nach der Kuru-Tugend. Wenn nun 
dieser am Abend dem Konig seine Aufwartung machen 
wollte und mit seinem Wagen in den Hof des Palastes 
kam, so legte er, wenn er bei dem Konig speisen und 
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dortselbst schlafen wollte, die Ztigel und den Stacb el- 
stock auf das Joch des Wagens. Wenn die Leute dies 
bemerkten, so gingen sie fort, kamen am n^chsten 
Morgen wieder und blieben stehen , auf sein Heraus- 
kommen wartend. Der Wagenlenker seinerseits ver- 
wahrte den Wagen, kehrte am nSchsten Morgen mit 
dem Wagen zuriick und wartete an dem Tore des 
kdniglichen Palastes. Wenn aber der VizekSnig so- 
gleich wieder herauskommen wollte, so legte er die 
Ztigel und den Stachelstock in den Wagen hinein, um 
dann dem Konig seine Aufwartung zu machen; und 
wenn die Leute das merkten, so dachten sie: „Sogleich 
wird er herauskommen" und blieben am Tore des 
ktiniglichen Palastes stehen. 

Nachdem nun der Vizektinig eines Tages so getan, 
ging er in den Palast des Ktinigs hinein. Kaum war 
er aber darinnen, so begann es zu regnen. Als der 
Ktinig merkte, dafi es regnete, liefi er seinen Bruder 
nicht weggehen, sondern dieser speiste bei ihm und 
verbrachte hier die Nacht. Viele Leute aber blieben, 
da sie dachten, er werde jetzt gleich herauskommen, 
die ganze Nacht da stehen und wurden nafi. Als nun 
am ntichsten Tage der Vizektinig herauskam und die 
durchnafi ten Leute da stehen sah, dachte er: ,;Ich, der 
ich die Kuru-Tugend beobachtet, habe so vielen Leuten 
eine Unannehmlichkeit bereitet; ich mufi das Gebot 
tibertreten haben." Und er machte sich Vorwtirfe dar- 
tiber. 

Darum erwiderte er den Boten: „Es ist wahr, ich 
beobachte die Kuru-Tugend. Jetzt aber mache ich mir 
Vorwtirfe; darum kann ich sie euch nicht mitteilen." 
Und er erzahlte ihnen die Begebenheit. Doch die Boten 
antworteten: ® Ftirst, hattet nicht die Absicht, 

die Leute zu beltistigen. Eine unabsichtliche btise Tat 
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gibt es nicht. Wenn Ihr Euch fiber solch eine Kleinig- 
keit Vorwiirfe macht, wie werdet Ihr dann eine Siinde 
begehen kOnnen?" Und sie liefien es sich von ihm mit- 
teilen und schrieben es auf die goldene Tafel. Doch 
der Vizekonig ftigte hinzu: „Obwohl sich dies so ver- 
halt, gefallt es mir so nicht. Der Hauspriester aber 
beobachtet genau die Gebote; lafit sie euch von diesem 
mitteilen!" 

Darauf gingen sie zu dem Hauspriester des KOnigs 
hin und baten ihn darum. Als aber dieser eines Tages 
ging, um dem Kbnige seine Aufwartung zu machen, 
sah er unterwegs einenWagen, leuchtend wie die junge 
Sonne, den ein Konig dem Konige geschickt hatte. 
Als er auf seine Frage, wem der Wagen gehOre, er- 
fuhr, er sei ftir den Konig herbeigebracht worden, 
dachte er; „Ich bin ein alter Mann. Wenn mir der 
Kenig diesen Wagen schenkte, konnte ich ihn behag- 
lich besteigen und darin verweilen." Hierauf machte 
er dem KSnige seine Aufwartung. Als er ihm Sieg 
gewiinscht hatte und stehen blieb, zeigte man dem 
Konige den Wagen. Da ihn der Kdnig sah, sprach er: 
„Sehr schbn ist dieser Wagen; gebt ihn demLehrer!" 
Der Hauspriester aber wollte ihn nicht; und obwohl es 
ihm immer wieder gesagt wurde, wollte er ihn doch 
nicht. Warum? Es kam ihm folgender Gedanke: „Ich, 
der ich die Kuru-Tugend beobachte, empfand Verlangen 
nach dem Eigentum eines andern; ich mufi das Gebot 
iibertreten haben." 

Er erzahlte den Boten diese Begebenheit und fhgte 
hinzu: „Ihr Lieben, ich mache mir Vorwiirfe wegen 
der Kuru-Tugend. Die Tugendausiibung gefallt mir 
nicht; deshalb kann ich sie euch nicht mitteilen." Doch 
die Boten antworteten: „Du Edler, durch das Auf- 
steigen des Verlangens wird das Gebot nicht Ubertreten. 
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Wenn Ihr Euch wegen einer solchen Kleinigkeit Vor- 
wiirfe macht, wie werdet Ihr dann eine Sfinde tun 
konnen? Und sie liefien sich von ihm die Gebote mit- 
teilen und schrieben sie auf die goldene Platte. Doch 
der Hauspriester ftigte hinzu; „Obwohl sich dies so 
verhalt, gefallt es mir so nicht. Der Hofbeamte aber, 
der die Felder abmifit^), beobachtet genau die Gebote; 
lafit sie euch von diesem sagen." 

Darauf gingen sie zu diesem hin und fragten ihn 
danach. Dieser hatte, als er eines Tages auf dem 
Lande ein Feld abmafi, einen Strick an einen Stab ge- 
bunden. Das eine Ende liefi er den Besitzer des Fel- 
des nehmen, das andre nahm er selbst. Der Stab aber, 
an den das von ihm gefafite Strickende gebunden war, 
traf mitten auf ein Krebsloch. Jetzt bedachte er; „Wenn 
ich den Stab in das Loch hineinstecke, so wird in dem 
Loch der Krebs zugrunde gehen. Wenn ich ihn aber 
weiter nach vorn befestige, wird das Eigentum des Ko- 
nigs geschadigt werden; und wenn ich ihn weiter nach 
hinten befestige, so wird das Eigentum des Gutsbesitzers 
geschadigt werden. Was soil man da tun?" Da kam 
ihm folgender Gedanke; „In dem Loch soil der Krebs 
sein. Wenn er aber drinnen ware, wtirde man ihn 
bemerken. Ich werde hier hinein den Stab stecken." 
Und er steckte den Stab in das Loch. Der Krebs gab 
den Laut „kiri“ von sich. Da dachte jener: „Der Stab 
wird in den Rticken des Krebses gesteckt sein; der 
Krebs wird verendet sein. Ich aber beobachte die 
Kuru-Tugend; darum mufi ich sie jetzt tibertretenhaben." 

Er teilte den Boten diese Begebenheit mit und fugte 
hinzu: „Aus diesem Grunde mache ich mir Vorwtlrfe 

Mit „rajjugahako'‘ kann nicht der Zttgelhalter gemeint sein, 
was die gewOhnliche Bedeutung des Wortes ist, sondern der die 
Mefischnur Haltende. 
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wegen der Kuru-Tugend; darxun kann ich sie euch 
nicht mitteilen." Die Boten aber erwiderten: „Ihr wolltet 
ja nicht, da6 der Krebs sterbe. Eine bOse Tat ohne 
Absicht aber gibt es nicht. Wenn Ihr Euch wegen einer 
solchen Kleinigkeit Vorwtlrfe macht, wie werdet Ihr 
dann eine SOnde tun k6nnen?“ Und sie liefien sich 
von ihm die Gebote mitteilen und schrieben sie auf die 
goldene Platte. Er filgte aber hinzu: „Trotzdem aber 
gefallt es mir so nicht Der Wagenlenker jedoch beob- 
achtetgenau die Gebote ; lafit sie euch von diesem mitteilen ! “ 

Darauf gingen sie zu diesem hin und baten ihn 
darum. — Dieser fuhr eines Tages den Konig in seinem 
Wagen nach dem Parke. Nachdem sich hier der Konig 
den Tag uber ergangen hatte, verliefi er am Abend 
den Park und bestieg seinen Wagen. Bevor er aber 
noch die Stadt erreicht hatte, zeigte sich zur Zeit des 
Sonnenunterganges am Himmel eine Regenwolke. Aus 
Furcht, der Kbnig mdchte nafi werden, gab der Wagen- 
lenker den Sindhu-Rossen ein Zeichen mit dem Stachel- 
stock; die Sindhu-Rosse galop pierten rasch dahin. Von 
da an liefen sie immer, wenn sie nach dem Parke sich 
begaben oder vom Parke zurtickkehrten, im Galopp, 
wenn sie an diese Stelle kamen, und warum? Sie 
dachten sich namlich: „An dieser Stelle mufi eine Ge- 
fahr sein; deshalb gab uns damals der Wagenlenker 
ein Zeichen mit dem Stachelstock." Der Wagenlenker 
aber dachte: „Ob derKsnig nafi wird oder nicht, das ist 
nicht meine Schuld. Ich gab aber zur unpassenden Zeit 
den gut abgerichteten Sindhurossen ein Zeichen mit dem 
Stachelstock. Da sie deshalb fortgesetzt Galopp laufen, 
sind sie durch mich belilstigt. Ich aber betatige die 
Kuru-Tugend; daher mufi ich sie tibertreten haben." 

Er erzahlte den Boten diese Begebenheit und ftigte 
hinzu: „Aus diesem Grunde mache ich mir Vorwbi'fe 



427 


wegen der Kuru-Tugend; darum kann ich sie euch nicht 
mitteilen." Die Boten aber sprachen: „Ihr hattet nicht 
die Absicht die Sindhu-Rosse zu belastigen; eine bOse 
Tat ohne Absicht aber gibt es nicht Wenn Ihr Euch 
wegen einer solchen Kleinigkeit VorwUrfe macht, wie 
werdet Ihr da eine Siinde tun kSnnen?" Darauf er- 
hielten sie vbn ihm die Kuru-Tugend mitgeteilt und 
schrieben sie auf die goldene Platte. Der Wagenlenker 
aber fugte hinzu; „Trotzdem gefallt es mir so nicht. 
Der Grofikaufmann aber beobachtet genau die Gebote; 
laBt sie euch von ihm mitteilen." 

Darauf gingen sie zu diesem hin und fragten 
ihn darnach. Dieser sah eines Tages, als er auf 
sein Reisfeld ging, die aus ihrer Hulle heraus- 
spitzenden Kbpfchen des Reises; er kehrte um und 
nahm, indem er dachte: „Ich will einen Reiskranz bin- 
den lassen," eine Handvoll von den KSpfchen mit, die 
er um eine Saule schlingen liefi. Da kam ihm folgen- 
der Gedanke: „Von diesem Reisfeld habe ich dem 
KSnig einen Anteil zu geben. Von meinem Reisfeld 
aber nahm ich von dem Anteil, den er noch nicht er- 
hielt, eine Handvoll ReiskOpfchen weg. Ich aber be- 
obachte die Kuru-Tugend; darum- mufi ich sie jetzt 
iibertreten haben." — Er teilte ihnen diese Begeben- 
heit mit und fUgte hinzu: „Aus diesem Grunde mache 
ich mir VorwUrfe Uber die Kuru-Tugend; darum kann 
ich sie euch nicht mitteilen." 

Die Boten aber sprachen zu ihm: „Ihr hattet nicht 
die Absicht zu stehlen; ohne dieselbe aber kann man 
nicht vom Wegnehmen einer Sache reden.^) Wenn Ihr 
Euch wegen einer solchen Kleinigkeit Vorwiirfe macht, 
wie werdet Ihr dann etwas, das einem andern gehort, 

*) Es kann auch heifien: „kann nicht verkttndet werden, dafi 
einer etwa.s gestohlen hat." 
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Euch aneignen konnen?" Und sie liefien sich von ihm 
die Gebote mitteilen und schrieben sie auf die goldene 
Platte. Der Grofikaufmann aber ftlgte hinzu; „Obwohl 
dies sich so verhalt, befriedigt es mich nicht. Der 
Minister aber, der die khniglichen Vorrate verwaltet, 
beobachtet genau die Gebote. Lafit sie euch von diesem 
mitteilen!" 

Darauf gingen sie zu diesem hin und baten ihn 
darum. Dieser hatte eines Tages, als er am Tore des 
Vorratshauses safi und fiir den Anted des Kbnigs Reis 
abmessen liefi, von dem Haufen des noch nicht abge- 
messenen Reises Reiskorner genommen und diese als 
Markierung hingelegt. In diesem Augenblick begann 
es zu regnen. Der Verwalter zShlte die Markierungs- 
zeichen, nahm mit den Worten: „Soviel betragt der 
abgemessene Reis", die ReiskOmer, die als Mar- 
kierung gedient hatten, zusammen und warf sie auf 
den Haufen des abgeraessenen Reises. Dann ging er 
schnell fort. An dem Torerker blieb er stehen und 
dachte; „Habe ich jetzt die als Markierung dienenden 
Reiskorner auf den Haufen des abgemessenen oder des 
nicht abgemessenen Reises geworfen?" Dabei kam ihm 
folgender Gedanke: „Wenn ich sie auf den Haufen 
des abgemessenen Reises warf, so habe ich ohneGrund 
das Eigentum des Khnigs vermehrt und das Eigentura 
der Hausvater gemindert. Ich aber beobachte die Kuru- 
Tugend; darum mufi ich jetzt das Gebot tibertreten 
haben." 

Er teilte den Boten diesen Sachverhalt mit und 
fttgte hinzu: „Aus diesem Grunde mache ich mir Vor- 
wUrfe wegen der Kuni-Tugend; darum kann ich sie 
euch nicht mitteilen." Doch die Boten erwiderten: 
„Ihr habt nicht die Absicht gehabt zu stehlen. Ohne 
dieselbe aber kann man nicht vom Wegnehmen einer 
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Sache reden. Wenn Ihr Euch wegen einer solchen 
Kleinigkeit Vorwtirfe macht, wie werdet Ihr dann das 
Eigentum eines andei'n nehmen kOnnen?" Und sie 
liefien sich auch von ihm die Gebote mitteilen und 
schrieben sie auf die goidene Platte. Der Verwalter 
aber fiigte hinzu: „Trotzdeni befriedigt es niich niclit. 
Der Torwachter aber beobachtet genau die Gebote; 
lafit sie euch von ihm mitteilen." 

Darum gingen die Boten zu dem Torwachter hin 
und baten ihn darum. Dieser hatte eines Tages zur 
Zeit, da das Stadttor geschlossen werden sollte, dreimal 
laut gerufen. Ein armerMann, der mit seiner jiingsten 
Sch wester in den Wald gegangen war um Holz zu 
holen und sich auf dem Heimwege befand, begann mit 
seiner Schwester rasch zu laufen, als er diesen Laut 
hOrte. Der Torwachter aber sprach: „Weifit du nicht, 
dafi es in der Stadt einen Kbnig gibt? Weifit du nicht, 
dafi zur rechten Zeit das Tor dieser Stadt geschlossen 
wird? Du aber hast ein Weib mit dir genommen und 
im Walde das Liebesspiel mit ihr getrieben!" Der 
andre erwiderte: „Herr, dies ist nicht mein Weib; dies 
ist meine Schwester." 

Jetzt dachte sich der Torwachter: „Furwahr, etwas 
Unrechtes habe ich getan, dafi ich seine Schwester als 
seine Frau bezeichnete. Ich aber beobachte die Kuru- 
Tugend; darmn mufi ich sie jetzt tibertreten haben." 
Er teilte den Boten diesen Sachverhalt mit und fOgte 
hinzu: „Aus diesem Grunde mache ich mir VorwOrfe 
wegen derKuru-Tugend; darum kann ich sie euch nicht 
mitteilen." Die Boten aber erwiderten; „Ihr habt nur 
geredet, wie Ihr es Euch dachtet. Hier liegt keine 
Obertretung der Gebote vor. Wenn Ihr Euch wegen 
einer solchen Kleinigkeit in der Kuru-Tugend Vorwtirfe 
macht, wie werdet Ihr dann eine absichtliche Unwahr- 
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heit sagen konnen?" Und sie liefien sich auch von ihm 
die Gebote mitteilen und schrieben sie auf die goldene 
Platte. Der Torwachter aber fflgte hinzu; „Trotzdem 
befriedigt es mich nicht. Eine Dime aber beobachtet 
genau die Gebote; lafit sie euch von ihr mitteilen!" 

Darauf gingen die Boten auch zu der Dime bin und 
fragten sie danach. Auch diese wies sie in der oben ange- 
gebenen Weise zurhck; warum? Sakka, der Plerr der 
Gdtter, war, um ihre Tugend auf die Probe zu stellen, 
in der Gestalt eines Brahmanenjiinglings zu ihr gekommen 
und hatte ihr tausend gegeben mit den Worten: „Ich 
werde zu dir kommen." Darauf war er in seine Gotter- 
welt zurQckgekehrt und drei Jahre nicht wieder er- 
schienen. Die Dime aber nahm aus Furcht, die Ge- 
bote zu tibertreten, wahrend dieser drei Jahre von der 
Hand eines andern Mannes nicht einmal Betel an. All- 
mahlich kam sie so ins Elend und sie dachte: „Weil 
der Mann, der wegging, nachdein er mir tausend ge- 
geben, wahrend drei Jahren nicht wieder kam, bin ich 
ins Elend geraten. Ich kann mein Leben nicht mehr so 
weiter ftthren. Ich mufi dies den Ministern, die das 
Gericht halten, mitteilen und von jetzt an wieder Lohn 
annehmen." Sie ging zum Gerichte hin und sprach: 
„Herr, ein Mann, der mir Lohn gegeben, ist seit drei 
■Jahren nicht wieder gekommen. Ich weifi nicht, ob er 
gestorben ist. Ich kann mein Leben nicht mehr so aus- 
halten; was soli ich tun, Herr?" Der Richter antwor- 
tete; „Was sollst du tun, wenn er drei Jahre lang 
nicht zurtickkehrt? Nimm von jetzt an wieder Geld an. 

Als sie nun mit diesera Urteilsspruch die Gerichts- 
statte verliefi, bot ihr sogleich ein Mann einen Beutel 
mit tausend Goldstttcken. Da sie aber die Hande aus- 
streckte um ihn zu nehmen, zeigte sich ihr Sakka. 
Als sie ihn sah, sagte sie: »Der Mann, der mir vor 
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drei Jaliren tausend gab, ist zurtlckgekehrt; ich brauche 
deine KahSpanas nicht." Und sie zog ihre Hand wieder 
zurUck. Da veranderte Sakka sein Aussehen und stand 
am Himmel, leuchtend wie die junge Sonne. Die ganze 
Stadt strdmte zusammen. Jetzt sprach Sakka inmitten 
der Volksmenge: „Ich gab dieser Dime, um sie auf 
die Probe zu stellen, vor drei Jahren tausend Kaha- 
panas. Wenn ihr die Gebote beobachtet, so beob- 
achtet sie in derselben Art!" Nachdem er diese Er- 
mahnung erteilt, fullte er ihr Haus mit den sieben 
Arten der Kostbarkeiten und ermunterte sie mit den 
Worten: „Strebe also unablassig!" 

Aus diesem Grunde aber wies sie die Boten zuriick, 
indem sie sagte: „Ich babe, ohne den mir gegebenen 
Lohn mir abverdient zu haben, nach dem Gelde, das 
mir ein andrer gab , die Hand ausgestreckt. Aus diesem 
Grunde befriedigt mich mein Verhalten nicht; darum 
kann ich es euch nicht mitteiien." Doch die Boten ent- 
gegneten; „Dadurch, dafi du nur die Hand ausgestreckt, 
hast du doch das Gebot nicht ubertreten. Dies Ver- 
halten ist doch die hSchste Reinheit." Und sie liefien 
sich auch von ihr die Gebote 'mitteiien und schrieben 
sie auf die goldene Platte. 

Nachdem sie so die Gebote, wie sie die elf Leute 
beobachteten, auf ihre goldene Platte geschrieben hatten, 
kehrten sie nach Dantapura zuruck, gaben dem KOnig 
Kalihga die goldene Platte und teilten ihm die Be- 
gebenheit mit. Der Khnig aber nahm die Kuru-Tugend 
an und erfullte die fUnf Gebote. — Von dieser Zeit an 
regnete es wieder im ganzen Kdnigreich Kalinga; die 
drei Befurchtungeni) verschwanden und das Land wurde 
wieder ruhig und reich an Lebensmitteln. 


Siehe oben S. 415. 
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Nachdem aber der Bodhisattva zeit seines Lebens 
Almosen gespendet und noch andre gute Werke getan 
hatte, gelangte er mitsamt seiner Umgebung in den 
Himmel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beendigt und 
die Wahrheiten verkundigt hatte, verband er das Jataka. 
Am Ende der Verkiindigung der Wahrheiten aber wurden 
einige bekehrt, einige einmal zuriickkehrend , einige nicht 
zuriickkehrend und einige heilig. Bei der Jataka -Verbin** 
dung aber sagte er folgendes: 

„Die Dirne war Uppalavanna, 
der Torwachter damals war Pujina^), 
der Feldabmesser war Kaccana 
und Kolita Speicherverwaiter; 
der Grofikaufmaun war Sariputta, 
der Wagenlenker Anuruddha, 

Kassapa Thera der Brahmane, 
der weise Nanda Vizekdnig. 

Rahulas Mutter war die Fiirstin, 
die Ftarstin Maya KSnigin-Mutter, 
der Bodhisattva Kuru-K5nig; 
so merkt euch dieses Jataka." 

Ende der ErzShlung von der Kuru-Tugend. 


277. Die Erzahlung von dem Gefiederten. 

„Schon funfzig Jahre." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Veluvana verweilte, mit Beziehung auf den Mord- 
versuch des Devadatta. Die Begebenheit aus der Gegen- 
wart ist bekannt. 

Ehedem aber, als zu Benares Brahmadatta regierte, 
war der Bodhisattva eine Taube und wohnte, umgeben 
von vielen Tauben, im Walde in einer Berghohle. Ein 
tugendhafter Asket erbaute sich nun unweit von dem 

Wegen der grOfiern Menge der Personen treten uns hier 
Jiinger Buddhas entgegen, die sonst weniger bekannt sind. 
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Wohnorte dieser Tauben in der Nahe eines Nachbar- 
dorfes eine Einsiedelei und nahm auch in einer Fels- 
hbhle seine Wohnung. Manchmal kam der Bodhisattva 
zu ihm bin und hOrte bei ihm, was passend fur ihn 
zii hOren war. 

Nachdem aber der Asket lange dort gewohnt hatte, 
zog er fort. Darauf kaum ein andrer, falscher Jatilai) 
herbei und nahm dort seinen Aufenthalt.^) Der Bodhi- 
sattva suchte ihn auf, umgeben von seinen Tauben, 
begrtifite ihn und begann eine liebenswtirdige Unter- 
haltung mit ihm. Nachdem er in der Einsiedelei ver- 
weilt hatte, suchte er in der Nahe der Berghdhle sein 
Futter und kehrte am Abend in seine Behausung zurtick. 

So blieb der falsche Asket mehr als fiinfzig Jahre 
dort wohnen. Eines Tages nun bereiteten die Bewoh- 
ner des benachbarten Dorfes Taubenfleisch fur ihn zu 
und gaben es ihm. Durch die Lust am Wohlgeschmack 
gefesselt fragte er: „Was ist das fUr ein Fleisch?" Als 
er horte, es sei Taubenfleisch, dachte er: „In nieine Ein- 
siedelei kommen viele Tauben. Ich mufi sie tbten und ihr 
Fleisch verzehren." Darauf liefi er sich Reiskorner, zer- 
lassene Butter, Molken, KUmmel, Pfeffer u. dgl. bringen 
und stellte es beiseite. Einen Hammer verbarg er im 
Zipfel seines Gewandes und setzte sich hierauf an die 
Ttir seiner Laubhtitte, die Ankunft der Tauben erwartend. 

Umgeben von seinen Tauben kam jetzt der Bodhi- 
sattva heran und beobachtete das bSseTun des falschen 
Jatila. Er dachte; „ Dieser bbse Asket hat ein falsches 
Aussehen, wie er dasitzt. Hat er vielleicht Fleisch von 
unsernStammesgenossen verzehrt? Ich werde ihn unter- 
suchen." Und er stellte sich in dessen Windrichtung. 

Vgl Bd. I, S. 277, Anm. i. 

Vgl. die ahnliche ErzShlung im 138, Jataka; ttbersetzt 
Band 1 , S. 5x4 — 517. 

Dutoit. JataKam. II. 23 
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Da witterte er den Geruch seines Korpers und er dachte: 
„Dieser will uns toten und unser Fleisch verzehren. 
Man darf niclit zu ihra hingehen." Darauf kehrte er 
mit seinen Tauben urn und entfernte sich. 

Als der Asket sah, dafi jener nicht herankomrae, 
dachte er: „Ich mufi ihnen siiSe Worte sagen, und 
wenn sie Veitrauen gefafit, sie tOten und ihr Fleisch 
verzehren." Und er sprach die folgenden beiden ersten 
Strophen : 

„Schon fiinfzig Jahre und noch eins verweilten, 
Gefiederter, wir in des Berges Hohle. 

Ohn’ alle Furcht und ohne jeden Argwohn 
sind bisher stets die VSgel mir genaht. 

Warum, Krummhalsigeri), begeben jetzt sich 
voll Filers nach ’ner andern Hohl’ die Vsgel? 
Verehren sie mich nicht inehr so wie IrQher? 

Sind diese Vogel nicht die altgewohnten?" 

Als dies der Bodhisattva hOrte, blieb er stehen, 
drehte sich um und sprach folgende dritte Strophe: 

„Wir kennen dich; wir sind ja nicht verblendet; 
du bist es selbst, auch wir sind keine andem. 
Doch Ubles sinnest du nun gegen uns, 
darum, Asket, wir haben Furcht vor dir.“ 

Jetzt merkte der Asket, dafi er von ihnen erkannt 
war. Er war! seinen Hammer nach ihnen, fehlte sie 
aber und riel: „Gehe nur; ich habe dich verfehlt." 
Darauf sprach zu ihm der Bodhisattva: „Mich hast du 
jetzt verfehlt; die vier HoUen aber verfehlst du nicht. 
Wenn du hier wohnen bleibst, werde ich den Dorf- 
bewohnern verktinden, dafi du ein Rauber bist, und 


Nach dem Kommentator ist dies ein Beiname fiir alle 
V6gel, weil sie beim Auffliegen den Hals krtimmen. 
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dich festnehmen lassen. Maclie dich rasch aus dem 
Staube!^‘ Mit diesen Worten jagte er ihm Furcht ein 
und entfernte sich. Der Jatila aber getraute sich nicht 
mehr daselbst zu bleiben. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen hatte, verband er das Jataka mit folgenden Wor- 
ten: „Damals war der Asket Devadatta, der fruhere tugend- 
hafte Asket war Sariputta, der Anfiihrer der Tauben aber 
war ich." 

Ende der kleinen Erzahlung von dem Gefiederten. 


278. Die Erzahlung von dem Biiffel. 

,,Warum doch und in welcher Absicht." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen frechen AfFen. Zu Savatthi namlich wurde in 
einer Familie ein AfFe aufgezogen. Dieser ging in das 
Elefantenhaus , setzte sich auf den RUcken eines tugend- 
haften Elefanten, machte dort Urin und Kot und ging auf 
dem Riicken spazieren. Der Elefant tat nichts infolge 
seiner Bravheit und Geduldsftille. — Eines Tages aber 
stand an der Stelle dieses Elefanten ein andrer Elefant, 
der jung und bose war. Der AfFe meinte, es sei derselbe, 
und stieg auf den Riicken des bdsen Elefanten. Dieser 
aber erfafite ihn mit seinem Russel, warf ihn auf die Erde 
und zertrat ihn mit seinen Fiifien zu Staub. 

Diese Begebenheit wurde unter der Mdnchsgemeinde 
bekannt, Eines Tages begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, der freche AfFe dacbte, 
es sei der brave Elefant, und stieg daher auf den Riicken 
des bosen Elefanten; darum brachte ihn dieser urns Leben." 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, 
ihrManche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?^^ Als 
sie erwiderten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nut 
jetzt verhielt sich dieser freche Affe so, sondern auch schon 
von der Vorzeit her hatte er ein solches Verhalten." Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 


28 * 



436 


Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Himalaya in einer Biiffelfamilie seine 
Wiedergeburt. Als er herangewachsen war, w’ar er 
mit Starke ausgeriistet und gro6 an Korper. Er wan- 
derte umher am Fufi der Berge, in BerghOhlen und in 
schwer zuganglichen Waldgegenden. 

Einmal sah er eine bequeme Baumwurzel; nachdem 
er sich bei Tage sein Futter gesucht, stellte er sich an 
diese Baumwurzel. Da stieg ein frecher Affe vom 
Baume herab, stieg auf des Buffels Rticken, machte 
dort Kot und Urin, fafite ilin am Horne, liefi sich an 
ihm herunter, faBte seinen Schwanz und schwang sich 
daran im Spiele hin und her. Der Bodhisattva aber 
gab infolge seiner Fiille an Geduld, Liebe und Mitleid 
auf dessen Qbles Benehmen nicht acht. 

Der Affe tat immer wieder so. Eines Tages aber 
sprach die in diesem Baume wohnende Baumgottheit 
zu dem Biiffel, auf dem Stamme des Baumes stehend: 
„0 Bttffelkonig, warum ertragst du die Frechheit dieses 
bOsen Affen? Bringe ihn zur Vernunft!" Und indem 
sie dies verktindete, sprach sie die folgenden beiden 
ersten Strophen: 

„ Warum doch und in welcher Absicht 
lafit du die Unbill dir gefallen 
von diesem leichtsinnigen Frechen, 
der alien seinen Ltisten frohnt? 

Zerstofie ihn mit deinem Home, 
zertritt ihn doch mit deinem Fufie; 
noch mehr belast’gen dich die Toren, 
wenn du nicht diesem Halt gebietest." 

Als dies der Bodhisattva vernahm, antwortete er: 
„0 Baumgottheit, wenn ich ohne seine Abstammung, 
sein Geschlecht, seine Starke zu verletzen seinen Feh- 
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ler nicht ertrage, wie wird dann mein Wunsch^ in Er- 
ftlllung gehen kSnnen? Dieser Affe wird seinen Unfug 
auch mit anderen treiben, die er fur gleichartig mit mir 
halt. Wenn er es aber mit wilden Btlffeln so treiben 
wird, so werden ihn diese teten. Dies wird aber ein 
durch andere verursachter Tod sein; ich dagegen werde 
von dem Vorwurf Leiden und Tod verursacht zu haben 
befreit sein." Und nach diesen Worten sprach er fol- 
gende dritte Strophe: 

„Er meint, die andern sind wie ich, 
und wird es andern auch so machen. 

Die werden ihn dann dafiir toten; 
dies wird ftir mich Befreiung sein." 

Nach Verlauf von einigen Tagen aber ging der 
Bodhisattva anderswohin und ein andrer wilder Buffel 
kam an diesen Ort. Der freche Affe dachte nun: 
„Dieser ist der nainliche;" und er stieg auf seinen 
Riicken und trieb dort seinen Unfug. Doch der Btlffel 
schiittelte ihn herunter, warf ihn auf die Erde, stiefi 
ihm sein Horn ins Herz und zertrat ihn mit seinen 
Fiifien zu Staub. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkflndet hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten. „Der damalige bOse Stier 
war dieser bOse Elefant, der Freche war der AfFe, der 
tugendhafte Stierkbnig aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem BufFel. 

Namlich mSglichst tugendhaft zu leben und daffir die 
Wiedergeburt in einer mdglichst hohen Existenz zu erlangen. 
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279. Die Erzahlung von dem Kranich. 

„So wie der Jiingling auf dem Wege/^ Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf Panduka und Lohita. — Von den sechs b5sen MQnchen 
namlich wohnten zwei, Mettiya und Bhumniaiaka, bei Raja- 
gaha» zwei andre, namlich Assaji und Punabbasuka, bei 
Kitagiri, die zwei letzten endlich, Panduka und Lohitaka, 
bei Savatthi im Jetavana. Diese warfen Fragen wieder 
auf, die schon in der Lehre niedergelegt -waren; sie unter- 
sttitzten ihre Genossen und Freunde, indem sie sagten: 
„Freunde, ihr seid nicht geringer als die andern nacli Ge- 
burt, Abstammung oder Lebenswandel. Wenn ihr eure 
eignen Ansichten aufgebt, werden jene nocli besser Herr 
uber euch werden." Mit solchen und ahnlichen Worten 
veranlafiten sie die andern ihre eigenen Ansichten nicht 
aufzugeben; daraus entstanden Streitigkeiten, Zwist, Wort- 
wechsel und Zankereien. 

Die Monche teilten dies dem Erhabenen mit. Der 
Meister liefi aus dieser Ursache , wegen dieser Veranlassung 
die Mdnche zusammenkommen. Er tadelte Panduka und 
Lohitaka und fragte: „Ist es wahr, ihr Monche, dafi ihr 
von euch aus Fragen wieder aufwerft und dafi ihr andre 
veranlafit bei ihrer eigenen Ansicht zu beharren?" Als 
sie antworteten: „Es ist wahr, Herr," sprach er: „Da 
dies sich so verhalt, ihr Mbnche, macht ihr es so wie 
der Kranich und der junge Brahmane." Und nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe des Landes Kasi in 
einer Familie seine Wiedergeburt. Als er heran- 
gewachsen war, erwarb er sich nicht durch Ackerbau, 
Handel u. dgl. seinen Lebensunterhalt, sondern er nahm 
ftlnfhundert Rauber mit sich und wurde ihr Hauptmann, 
indem er durch Strafienraub, Einbriiche u. dgl sich 
seinen Unterhait erwarb. 

Danmls hatte ein Gutsbesitzer zu Benares einem 
Landbewohner tausend Kahapanas gegeben, war aber 
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gestorben ohne sie wieder erhalten zu haben. In der 
Folgezeit sprach dessen Gattin, als sie krank wurde 
und auf dem Bette lag, zu ihrem Sohne: „Mein Sohn, 
dein Vater hat jemand tausend gegeben und ist gestor- 
ben ohne sie wieder erhalten zu haben. Wenn auch 
ich sterbe, wird jener sie dir nicht geben. Gehe hin, 
solange ich noch lebe, la6 es dir geben und bringe es 
mit." Der Sohn versetzte; „Gut;'‘ er ging hin und 
nahm die Kahapa^as in Empfang. Seine Mutter aber 
starb inzwischen und aus Liebe zu ihrem Sohne nahm 
sie ihre Wiedergeburt^) als ein an dem Weg, den jener 
kommen mufite, sich aufhaltendes Schakalweibchen. 

Damals weilte jener Rauberhauptmann an dieser 
Strafie mit seiner Schar und plDnderte die Leute aus, 
die des Weges kamen. Als nun der junge Mann an 
den Rand des Waldes kam, sprach jenes Schakal- 
weibchen zu ihm: „Mein Sohn, gehe nicht in den 
Wald hinein! Rauber hausen hier; diese werden dich 
toten und dir dein Geld nehmen." Und sie versperrte 
ihm immer wieder den Weg und suchte ihn aufzuhalten. 
Jener aber, der dieUrsache hierfiir nicht kannte, dachte: 
„Dieses Ungluckstier von Schakalweibchen versperrt 
mir den Weg;" und er nahm einen Erdklumpen, trieb 
damit seine Mutter in die Flucht und betrat den Wald. 

Da schrie ein Kranich: „In den Handen dieses 
Mannes sind tausend Kahapaijas; totet ihn und nehmt 
ihm sein Geld!" Und so schreiend flog er auf die 
Rauber zu. Der junge Brahmane, der nicht verstand, 
was der Vogel tat, dachte: „Dies ist ein gliickbringen- 
der Vogel; jetzt wird mir Heil widerfahren;" und er 


Das Wort „opapatika'‘ bedeutet ein Wesen, das nicht durch 
eigentliche Geburt, sondern durch ubernatiirliche Kraft eine be- 
stimmte Existenz erlangt. 



440 


rief: „ Singe, Herr; singe, Herr,“ imd faltete gegen 
ihn die Hdnde. 

Als der Bodhisattva, der alle Tierstimmen kannte, 
das Tun dieser beiden Tiere bemerkte, dachte er bei 
sich: „Jenps Schakalweibchen mufi seine Mutter sein; 
darum halt sie ihn zuruck aus Furcht, man mOchte ihn 
toten und ihm sein Geld nehmen. Jener Kranich aber 
mufi ein Feind von ihm sein; darum meldet er uns, 
’wnr sollen ihn toten und ihm sein Geld nehmen. Da 
nun der Jtlngiing dies nicht weifi, hat er seine Mutter, 
die auf seinen Nutzen bedacht ist, verjagt; von dem 
Kranich aber, der ihm schaden will, denkt er, er wolle 
ihm niltzen, und faltet gegen ihn die Hilnde. Ach, ein 
Tor ist dieser furwahr!" 

Denn obwohl dieBodhisattvas so grofleWesen sind, 
so nehmen sie doch gelegentlich auch das Eigentum 
anderer weg, wenn sie ihre Wiedergeburt als ein Bose- 
wicht nehmen; man sagt, dies komme von der ungiin- 
stigen Konstellation^). 

Der junge Brahmane kam heran und fiel unter die 
Rauber. Der Bodhisattva liefi ihn festnehmen und fragte 
ihn: „Wo wohnst du?" Er antwortete; „Icli bin ein 
Einwohner von Benares." „Wohin gehst du?“ „In 
einem Dorfe mufite ich tausend Kahapanas erhalten; zu 
diesem Zwecke begab ich mich dorthin." „FIast du sie 
aber erhalten?" „Ja, ich habe sie erhalten." „Wer hat 
dich denn geschickt?" „Herr, mein Vater ist gestorben, 
und meine Mutter ist krank; da sie nun meinte, ich 
werde nach ihrem Tode das Geld nicht mehr erhalten, 
schickte sie mich fort." „Kennst du die jetzige Beschaf- 
fenheit deiner Mutter?" „Ich kenne sie nicht, Herr." 

Der Erzahler erachtet es fur seine Pflicht den Bodhisattva 
wegen seines Handwerks zu entschuldigen, da er nicht daran 
schuld sei, wenn er als Bosewicht wiedergeboren wurde. 
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Hierauf sprach der Bodhisattva: ,,Deine Mutter starb 
nach deinem Weggange. Aus Liebe zu ihrem Sohn 
wurde sie ein Schakalweibchen, versperrte dir aus 
Furcht, du konntest getotet werden, den Weg und 
suchte dich zuriickzuhalten; du aber hast ihr Schrecken 
eingeflofit und sie verjagt. Der Kranich aber ist dein 
Feind; er verkundete uhs, wir sollten dich t5ten und 
dein Geld nehmen. Infolge deiner Torheit meinst du 
nun, deine Mutter, die nur deinen Vorteil will, wolle 
dir schaden und der Kranich, der dir schaden will, 
wolle dir niitzen. Er hat dir doch nichts Gutes getan; 
deine Mutter aber ist deine gro6e WohMterin. Nimm 
deine Kahapa^ias mit und gehe!^^ Mit diesen Worten 
entliefi er ihn. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beendet, 
sprach er foigende Strophen: 

„So wie der Jiingling auf dem Wege 
vom Schakalweibchen aus deni Walde, 
das ilin gewarnt um ihm zu nOtzen, 
geglaubt, es wolle ihm nur schaden, 
vom Kranich aber, der ihm schadet, 
gemeint, er wolF ihm Nutzen bringen, 

So kommt es auch auf Erden vor, 
dafi mancher Mann auch derart ist; 
wenn er das Wort des Freundes h5rt, 
so fafit er oft verkehrt es auf. 

Doch wer ihn immer nur belobt 
und ihn aus seiner Furcht ei'hebt, 
den halt er dann fur seinen Freund, 
so wie den Kranich der Brahmane.‘‘ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war ich der Rauberhauptmann." 

Ende der Erzahlung von dem Kranich. 

In der Erklarung der Strophe ftLgt der Kommentator noch 
einige Verse bei, die ohne Bedeutung sind. 
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280. Die Erzahliing von dem Biischel- 
zerstOrer. 

„Gewifi ist jetzt der Tiere Konig/ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen Buschelzerstorer. — Zu Savatthi namlich hatte ein 
Minister die M5nchsgemeinde mit Buddha, ihrem Haupte, 
eingeladen. In seinem Parke liefi er sie Platz nehmen 
und sagte, indem er sein Almosen spendete, wahrend der 
Mahlzeit: „Wer im Parke umhergehen will, soil darin herum- 
wandeln.^^ Darauf begannen die Monche im Parke umher- 
zuwandeln. — Zu der Zeit bestieg ein Parkwachter einen 
mit Blattern bedeckten Baum; und indem er lauter grofie 
Blatter fafite, dachte er: „Dies wird Blumen geben und 
dieses Fruchte," machte Biischel und warf sie herunter. Sein 
kleiner Sohn aber bi'achte alle Biischel, die herabfielen, 
durcheinander. 

Die Monche berichteten dies dem Meister, Der Meister 
erwiderte: „Nicht nur jetzt sondern auch friiher schon 
war dieser ein BiischelzerstCrer. “ Und nach diesen Wor- 
ten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Familie zu Benares seine 
Wiedergeburt. Als er herangewachsen war und ein 
htusliches Leben fiihrte^), ging er eines Tages aus 
irgend einem Anlasse in den Park. — Dort wohnten 
viele Affen. Nun warf gerade der Parkwachter auf 
dieselbe Art Biischel herab; der Alteste der Aflfen aber 
brachte sie alle, wie sie herabgeworfen wurden, in 
Verwirrung. 

Darauf redete ihn der Bodhisattva folgendermafien 
an: „Er bringt alle die Biischel, die der Parkwachter 
herabwirft, in Unordnung und scheint schonere machen 
zu wollen." Und er sprach folgende erste Strophe: 
„Gewifi ist jetzt der Tiere Konig 
im Biischelmachen wohl erfahren. 

Im Gegensatz zu dem Leben als Asket. 
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Deshalb zerstort er alle Biischel 
und mochte andre daraus machen." 

Als dies der Affe liQrte , sprach er folgende zweite 
Strophe; 

„Nicht ist mein Vater noch die Mutter 
im Btlschelmachen wohl erfahren. 

Was nur gemacht wird, wir zerstSren; 
von solcher Art ist mein Geschlecht." i) 

Da dies der Bodhisattva hOrte, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Wer dieses seine Art benennt, 
bei dem ist’s eine Unart nur. 

Doch mag es Art, mag’s Unart sein, 
wir wollen es nie wieder sehen." 

Nachdem er mit diesen Worten den Affen getadelt, 
ging er weg. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Woi'ten: „Damals 
war der Affe der Knabe , der die Biischel zerstbrte , der 
weise Mann aber war ich." 

Ende der Ei-zahlung von. dem Bilschelzerstorer. 


281. Die Erzahlung von dem mittleren 
Mango. 

„In Gartens Mitte ist ein Baum.^‘ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Scbenkung von Mangosaft an die ehrwiirdige Bimba- 
devD). Als namlich der v5llig Erleuchtete das Rad der 

Vgl. dazu die ahnlich lautende zweite Strophe im 271, Ja- 
taka (ubersetzt oben S. 401 — 403). Die dritte Strophe stimmt in 
beiden Jatakas wortlich uberein. 

Damit ist hier die friihere Gattin Buddhas gemeint, die 
sonst entweder nur „Mutter des Rahula" oder Yasodhara heifit. 
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Lehre in Bewegung gesetzt hatte und zu Vesali in der 
Paged enhalle verweilte, war Mahapajapati aus dem Gotama- 
Geschlechte mit funfhundert Gefahrtinnen gekommen, hatte 
um Aufnahme in den Orden gebeten und auch wirklich die 
Aufnahme in den Orden und die Weihe erhalten, In der 
Folgezeit gelangten diese funfhundert Nonnen, als sie die 
Nandaka-Ez'mahnung 2) horten, zur Heiligkeit. 

Wahrend aber der Meister bei Savatthi verweilte, 
dachte die Furstin, die Mutter des Rahula^): „Mem Gatte 
hat die Welt verlassen und hat die Allwissenheit erlangt; 
auch mein Sohn hat die Welt verlassen und weilt bei ihm. 
Was soil ich noch im Hause bleiben? Auch ich will die 
Welt verlassen, nach Savatthi gehen und dort bleiben, 
damit ich bestandig dort den vollig Erleuchteten und meinen 
Sohn sehen kann." Daher ging sie in das Nonnenkloster 
und trat in den Orden ein. Dann begab sie sich mit ihren 
Unterweisern und Lehrern nach Savatthi, suchte den Meister 
und ihren lieben Sohn auf und nahm in einer Nonnenzelle 
ihren Aufenthalt. Der Novize Rahula besuchte dort seine 
Mutter. 

Eines Tages bekam die Ehrwiirdige heftige Blahungen. 
Als ihr Sohn kam um sie zu besuchen, war sie nicht im- 
stande hinauszugehen um ihn zu sehen. Es kamen aber 
andere heraus und erzablten ihm, dafi seine Mutter krank 
sei. Darauf ging er zu seiner Mutter hinein und fragte: 
„Was mochtet Ihr haben?“ Sie antwortete: „Mein Sohn, 
wenn ich wahrend meines hauslichen Lebens Mangosaft 
mit Zucker versiifit trank, horten die Blahungen auf. Jetzt 
aber le’ben wir von Almosen; woher kOnnten wir dies er- 
halten?^' Der Novize versetzte: „Ich werde welchen holen 
und herbeibringen.'' Damit ging er fort. 

Dieser Ehrwiirdige aber hatte zum Unterweiser den 
Heerftihrer der Lehre, zum Lehrer den grofien Mogallana, 
zum Onkel den Thera Ananda und den vollig Erleuchteten 
zum Vater: eine grofie Glucksfiille. Trotzdem aber ging 
er zu keinem andern hin als nur zu seinem Unterweisen 
Er begrtifite ihn und blieb mit traurigem Gesichte stehen. 


Dies war Buddhas Tante; vgl. „Leben des Buddha", Seite 

Damit ist jedenfalls ein Lehrstiick gemeint, das sich an 
Nanda, den Bruder Buddhas, richtete. 

®) Der gewohnliche Name der fruhern Gattin Buddhas, tiber 
Rahulas Bekehrung vgl. „Leben des Buddha", S. 137 f. 
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Der Thera fragte ihn: „Warum gehst du so traurig uin- 
her?“ Rahula antwortete: „Herr, meine Mutter hat starke 
Blahungen." „Was mochte sie dafur erhalten?" „Durch 
Mangosaft, der luit Zucker versufit ist, wird sie gesund/^ 
„Gut, ich werde welchen erhalten; bekiimniere dich nicht," 
versetzte Sariputta. 

Am folgenden Tage ging er mit Rahula nach Savatthi 
hinein, liefi den Novizen unterdessen in der Wartehalie 
bleiben und begab sich nach dem Tore des koniglichen 
Palastes. Der Konig von Kosala bot dem Thera einen Sitz 
an. In diesem Augenblicke brachte der Parkwachter ein 
Buschel sufier Mangofriichte herein, die zum Essen reif 
waren. Der Konig entfemte von den Fruchten die Schale, 
streute Zucker darauf und druckte selbst den Saft aus. 
Mit diesem fiillte er die Almosenschale des Thera und gab 
sie ihm dann zuriick. Darauf begab sich der Thera aus 
dem koniglichen Palaste nach der Wartehalie und gab 
seine Schale dem Novizen mit den Worten: „Nimm sie 
und bringe sie deiner Mutter." Der Novize brachte sie 
seiner Mutter und gab ihr den Saft. Sobald aber die 
Ehrwiirdige davon genossen, horten die Blahungen in ihrem 
Leibe auf. 

Der KOnig aber hatte Leute ausgeschickt und ihnen 
gesagt: „Der Thera hat, wahrend er hier safi, den Mango- 
saft nicht genossen; geht und seht, ob er ihn jemand ge- 
schenkt hat." Der Mann ging mit dem Thera; als er die 
Begebenheit wahrgenommen, kehrte er zuruck und erzahite 
es dem Kdnige. Nun bedachte der Kdnig: „Wenn der 
Meister das hausliche Leben beibehalten hatte, ware er ein 
weltbeherrschender Konig geworden. Der Novize Rahula 
ware Kronprinz, die Ehrwiirdige ware seine erste Ge- 
mahlin; kurz die ganze Weltherrschaft wurde ihnen ge- 
horen. Wir mufiten unser Leben in ihrem Dienste ver- 
bringen; jetzt, da sie die Welt verlassen haben und bei 
uns wohnen, dilrfen wir nicht nachlassig gegen sie sein." 
Und von da an liefi er der Ehrwiirdigen bestandig Mango- 
saft bringen. 

Es wurde aber unter der Monchsgemeinde bekannt, 
dafi der Thera der ehrwiirdigen Bimbadevi Mangosaft ver- 
schafft hatte. Eines Tages begann man in der Lehrhalle 
folgendes Gesprach: „Freund, der Thera Sariputta hat die 
ehrwiirdige Fiirstin Bimba mit Mangosaft erfreut." Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr 
M5nche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
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antworteten: „Zu dei* und der,“ sprach er: „Nicht nur 
jetzt wurde die Mutter Rahulas durch Sariputta mit Mango- 
saft erfreut, sondern auch fruher schon erfreute er sie da- 
mit.“ Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe des Landes Kasi in 
einer Brahmanenfamilie seine Wiedergeburt. Nachdem 
er herangewachsen war und zu Takkasila die Kiinste 
erlernt hatte, fuhrte er eine Zeitlang das Leben im 
Hause. Nach dem Tode seiner Eltern aber betatigte 
er die Weltflucht der Weisen, erlangte die Erkenntnisse 
und die Vollkommenheiten und wurde im Himalaya- 
gebirge ein von einer grofien Asketenschar umgebener 
Asketenlehrer. Nach langer Zeit stieg er einmal, um 
sich mit Salz und Saurem zu versehen, vom Gebirge 
herab und gelangte auf seinem Almosengange nach 
Benares, wo er in einem Parke Aufenthalt nahm. 

Durch den Tugendglanz dieser Asketenschar aber 
begann der Thron Sakkas zu zittern. Sakka dachte 
tiber den Grund hiervon nach; da merkte er: „Ich 
werde mich bestreben mtlssen ihren Aufenthaltsoit zu 
zerstoren. Wenn ihre Wohnung zugrunde gerichtet ist, 
werden sie verwirrt umherwandeln und nicht die zum 
Denken notwendige Ruhe erhalten. Auf diese Weise 
wird es mir leicht werden." Als er tibeiiegte, was ftir 
ein Mittel er daftir anwenden miisse, kam ihm folgende 
List in den Sinn: „Zur Zeit der mittleren Nachtwache 
werde ich in das Schlafgemach der ersten Gemahlin 
des Konigs eindringen und in der Luft stehend folgen- 
dermafien zu ihr sprechen: ,Liebe, wenn du das Innere^) 
einer Mangofrucht verzehren wirst, wirst du einen Sohn 

*) Dies ist die wdrtliche Bedeutung von „abbhantaram“. Im 
Anfang der ersten Strophe aber scheint das Wort die Mitte zu 
bedeuten. Es liegt wohl ein absichtlicher Doppelsinn vor. 
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bekommen, der ein weltbeherrschender KOnig wird.‘ 
Wenn der Konig die Worte seiner Gemahlin hort, 
wird er nach Mangofrilchten in den Park schicken; ich 
aber werde die Mangofriichte verschwinden lassen. Dann 
wird man dem Kbnige melden, da6 keine Mangofriichte 
vorhanden sind, und wenn er fragte, wer sie verzehrt 
habe, werden sie sagen, dafi sie die Asketen gegessen 
haben. Wenn dies aber der Kbnig hort, wird er die 
Asketen schlagen und hinauswerfen; auf diese Weise 
werden sie gequalt werden." 

Daher drang er in der mittleren Nachtwache in das 
Schlafgemach ein, liefi in der Luft stehend erkennen, 
dafi er der Gbtterkonig sei, und sprach, mit der KOnigin 
redend, die folgenden beiden ersten Strophen: 

„In Gartens Mitte ist ein Baum; 
wenn eine Frau, die schwanger ist, 

. die Himmelsfrucht von ihm verzehrt, 
gebart sie einen Weltbeherrscher. 

Du Liebe, bist die erste Gattin 
und deinem Gatten bist du teuer; 
der Konig wird dir holen lassen 
die Frucht aus seines Gartens Mitte." 

Nachdem Sakka so diese beiden Strophen gesprochen, 
filgte er noch hinzu: „Sei nicht nachlSssig; schiebe es 
nicht auf, sondern teile dies morgen schon dem Konige 
mit." Nach dieser Ermahnung kehrte er an seinen Aufent- 
haltsort zurilck. 

Am nachsten Tage stellte sich die Kbnigin krank 
und legte sich nieder, nachdem sie ihren Dienerinnen 
einen Wink gegeben. Als nun der Kbnig auf seinem 
von dem weifien Sonnenschirme tlberschatteten Lbwen- 
sitze safi und den Tanzen zuschaute, sah er die Kbnigin 
nicht und fragte eine Dienerin: „Wo ist die Furstin?" 
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„Sie ist krank, Herr," war die Antwort. Darauf ging 
er zu ilir hin, setzte sich auf die Seite ihres Lagers und 
fragte sie, indem er ihren Riicken rieb: „Was fehlt dir, 
Liebe?" Sie erwiderte: „0 Gi'ofikbnig, eine andere 
Krankheit habe ich nicht; ich babe nur ein Geltiste be- 
kominen." „Was wiinschst du, Liebe?" „Die Mango- 
frucht von der Mitte, o Ftirst." „Wo ist denn der 
Mangobaum von der Mitte?" „Ich kenne den Mango- 
baum von der Mitte nicht. Wenn ich eine Frucht von 
ihm erhalte, so werde ich leben; wenn nicht, so werde 
ich sterben." „Wir wollen sie also holen lassen; be- 
ktimmere dich nicht." 

Nachdem der Kbnig so seine Geniahlin getrbstet, 
stand er auf, ging fort, setzte sich auf seinen konig- 
lichen Thron, liefi seine Minister rufen und fragte: „Die 
Kbnigin hat ein Geliiste bekommen nach dem Mango- 
baum von der Mitte, was ist da zu tun?" Er erhielt 
zur Antwort: „0 Ftirst, ein Mangobaum, der zwischen 
zwei anderen Mangobaumen steht, ist der mittlere Mango- 
baum. Wir wollen nach dem Parke schicken, von einem 
in der Mitte stehenden Mangobaum die Frtichte holen 
lassen und sie der KOnigin geben." Der Kbnig er- 
widerte: „Gut“ und schickte zum Parke mit dem Auf- 
trag einen derartigen' Mango zu holen. 

Sakka aber hatte durch seine ubernaturliche Kraft 
den Mangofrtichten das Aussehen gegeben, als ob sie 
schon verzehrt seien, und sie verschwinden lassen. Da- 
her fanden die Leute, die um Mangofriichte zu holen 
gekommen waren, wahrend sie im ganzen Parke um- 
herwanderten, keine einzige Mangofrucht; sie kehrten 
um und meldeten dem Kdnige, es seien keine Mango- 
frtichte im Parke. Der Konig fragte: „Wer hat die 
Friichte verzehrt?" „Die Asketen, o Kbnig," war die 
Antwort. Darauf befahl der Kbnig: „Treibt die Asketen 
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unter Schlagen. aus dem Parke!" Die Leute sagten; 
„Gut'' und trieben sie hinaus. So girig der Wunsch 
des Sakka in Erfullung. Die Kdnigin aber lag noch 
immer da und verlangte nach dem Mango. 

Da der Kdnig nicht wufite, was er tun soUe, liefi er 
seine Minister und die Brahmanen sich versammeln und 
fragte: „Wi6t ihr, ob es einen Mangobaum in der Mitte 
gibt?" Die Brahmanen antworteten: „0 Fiirst, ein Mitte- 
Mangobaum ist Eigentum der Gdtter. Er befindet sich 
im Himalaya in der Goldhdhle, so lautet eine von Mund 
zu Mund fortgepflanzte Uberlieferung." „Wer wird aber 
diese Mangofrucht holen kOnnen?" „Ein menschliches 
Wesen kann nicht dorthin kommen; man mufi einen 
jungen Papageien dorthin schicken." 

Zu der Zeit war am Hofe des KOnigs ein junger 
Papagei. Er war grofi von Korper, so wie die Nabe 
am Rade eines Wagens von Prinzen, mit Starke aus- 
geriistet, verstSndig und der Listen kundig. Diesen liefi 
der Konig holen und sprach zu ihm: „Mein lieber junger 
Papagei! Ich habe dir viele Wohltaten erwiesen. Du 
wohnst in einem goldenen Kafig, du nahrst dich von 
stifiem, jungem Korn, das dir auf goldener Schtissel vor- 
gesetzt wird, du trinkst Zuckerwasser. Auch du mufit 
fiir uns etwas tun." „Sprich, o Ftirst," antwortete der 
Papagei. Darauf sagte der Konig: „Mein Lieber, die 
KSnigin hat Geltiste bekommen nach der Frucht eines 
mittleren Mango. Ein solcher Mangobaum befindet sich 
im Himalaya-Gebirge im Innern des Goldbergs. Er ist 
Eigentum der Gottheiten; ein alsMensch Geborener kann 
nicht dorthin gelangen. Du mufit von doit eine Frucht 
holen." „Gut, o Fiirst," versetzte der Papagei, „ich 
werde sie holen." 

Darauf liefi ihm der Konig auf goldener Schiissel 
sQfies, junges Korn vorsetzen, liefi ihm Zuckerwasser 

Du to it, Jatakam. II. 29 
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geben und bestrich ihni die Flilgel mit hundertmal ge- 
prefitem Sesamol. Dann fafite er ihn mit beiden Han- 
den, trat an das Fenster und liefi ihn in die Luft fliegen. 
Der Papagei flog vor den Augen des KOnigs in die 
Hdhe und flog durch die Luft, bis er iiber das Bereich 
der Menschen hinaus war. Er begab sich im Himalaya 
an der ersten Berghdhle zu den dort wohnenden Papa- 
geien und fragte: „Wo ist der Mitte-Mangobaum? Sagt 
mir diesen Ort!" Aber sie erwiderten: „Wir wissen es 
nicht; die Papageien in der zweiten Berghohle werden 
es wissen." 

Als er sie hoi'te, flog er von hier weg und begab 
sich nach der zweiten Berghohle. Dann flog er nach 
der dritten, vierten, fiinften und sechsten Berghohle. 
Auch hier sagten die Papageien: „Wir wissen es nicht; 
die Papageien in der siebenten Berghohle werden es 
wissen." Auch dorthin begab er sich und fragte: „Wo 
befindet sich denn der Mitte-Mango?" Sie antworteten: 
„An dem und dem Orte in der GoldhOhle." Der Papa- 
gei fuhr fort: „Ich bin wegen dieser Frucht hierher ge- 
kommen; ftthret mich dorthin und lafit mich von dort 
die Frucht holen." Doch die anderen erwiderten: „Der 
Baum ist Eigentum des GroBkOnigs Vessavana^); man 
kann nicht dorthin gelangen. Der ganze Baum ist von 
der Wurzel an mit sieben kupfernen Netzen umgeben; 
eine unzahlige Menge®) von Wasserholer-Damonen“) be- 
wacht ihn. Wen sie sehen, um dessen Leben ist es 
geschehen. Der Ort gleicht der groBen Avici-Hohle, in 
der ein ganzes Weltalter hindurch Feuer brennt. Strebe 


0 Eine Beiname des Kubera, des Gottes des Reichturas; 
vgl. Band I, S. 46, Anm. i. 

“J WSrtlich: tausendmal zehn Millionen. 

•■') Die Wasserholer sind eine bestimmte Damonenart; vgl. 
Band I, S. 140, Anm. 5. 
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nicht dorthin zu kommen!" Doch der Papagei ver- 
setzte: „Wenn ihr nicht mitgehen wollt, so beschreibt 
mir wenigstens den Ort." „Gehe also an die und die 
Stelle!" 

Jenei* suchte den Weg genau nach ihrer Beschrei- 
bung und kam an diese Stelle. Nachdem er sich bei 
Tage nicht hatte sehen lassen, begab er sich zur Zeit 
der mittleren Nachtwache zu dem Mitte-Mangobaum 
und begann rasch an einer Wurzel hinaufzusteigen. Da 
klirrte das kupferne Netz; die Dainonen erwachten. Als 
sie den jungen Papagei sahen, riefen sie: „Ein Mango- 
dieb!" Sie packten ihn und verteilten unter sich die 
Arbeit ihn zu bestrafen. Der eine sagte: „Ich will ihm 
ins Gesicht sclilagen, daB es anschwillt"; ein zweiter 
meinte: „Ich will ihn mit den Handen zerdrQcken, zer- 
inalmen und seine tlberreste zerstreuen"; ein dritter 
sprach: „Ich will ihn in zwei Teile spalten, auf Kohlen 
rbsten und auffressen." 

Aber obwohl er horte, wie sie liber die Art ihn 
zu tOten nachdachten, bekam er keine Furcht, sondern 
er sprach zu den Damonen: „Holla, ihr Damonen, 
wessen Diener seid ihr?" „Wir sind die Diener des 
Grofikonigs Vessavana," war die Antwort. „Holla,“ 
versetzte der Papagei, „ihr seid Diener eines Kdnigs 
und ich bin auch der Diener eines KOnigs. Der Kdnig 
von Benares hat mich fortgeschickt um eine Frucht des 
Mitte-Mangobauines zu holen. Ich bin gekommen um 
fur meinen Kbnig mein Leben aufs Spiel zu setzen. 
Wer namlich um seiner Fltern oder seines Herrn widen 
sein Leben opfert, der wird immer in einer Gotterwelt 
wiedergeboren; darum werde auch ich, wenn ich von 
diesem Tierleibe befreit bin, meine Wiedergeburt in einer 
Gotterwelt finden." Und nach diesen Worten sprach 
er folgende dritte Strophe: 


29 * 
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„An welchen Ort ein Held gelangt, 
der nm des Gatten^) willen stirbt, 
dorthin auch werde ich gelangen, 
da ich mein eignes Ich geopfert." 

So sagte er jenen mit dieser Strophe die Wahrheit. 

Als sie von ihm die Wahrheit vernommen, sagten 
■sie befriedigten Herzens: „Dieser ist tugendhaft; man 
darf ihn nicht tOten. Lafit ihn los." Und sie liefien 
den jvmgen Papagei los und sagten zu ihm: „He, du 
junger Papagei, du bist frei. Gehe aus unserer Hand 
gesund von dannen!“ Jener erwiderte: „Lafit mein 
Kommen nicht ergebnislos bleiben; gebt mir eine einzige 
Mangofrucht!" Doch die Damonen versetzten: „Du 
junger Papagei, dir eine Frucht zu geben wiirde uns 
nicht schwer fallen. Die Frtichte an diesem Baume 
aber sind bezeichnet Wenn eine Frucht nicht stimmt, 
ist es urn unser Leben geschehen. Wenn namlich 
Vessavana uns nur zornig anschaut, so zerbersten tausend 
Kumbha?.das^) wie SesamkSrner, die auf eine heifie 
Platte geworfen werden, und werden in alle Winde zer- 
streut. Darum kbnnen wir dir keine geben; wir wollen 
dir aber mitteilen, wo du sie erhalten kannst." 

Darauf sprach der junge Papagei; „Gebe es mir, 
wer immer will. Ich brauche die Frucht; teilt mir mit, 
wo ich sie erhalten kann." Die Damonen erwiderten: 
„In einer der Windungen des Goldbergs wohnt ein 
Asket, Jotirasa mit Namen, der das heilige Feuer unter- 
halt, in einer Laubhtitte, der sogenannten Goldblatt- 
hiitte; er ist ein Vertrauter des Vessavana. Vessavana 


*) Nach dem Kommentator sind in diesem Wort die Eltern, 
Verwandten und Herren zusammengefafit. 

Dies ist das Paliwort fttr die oben als „Wasserholer" be- 
zeichneten Damonen. 
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schickt ihm bestandig vier Fi'ttchte; gehe zu diesein 
Asketen hin!“ 

Der junge Papagei stimmte zu mit dem Worte: 
„Gut“; er begab sich zu dem Asketen bin, begriifite 
ihn und setzte sich ihm zur Seite. Dai-auf fragte ihn 
der Asket: „Woher kommst du?" Er antwortete: „Vom 
Konig von Benares." „Warum bist du gekommen?" 
Der Papagei erwiderte: „0 Herr, die Gemahlin unseres 
Konigs hat ein Geltiste nach der Frucht eines Mitte- 
Mango bekommen. Zu diesem Zwecke bin ich gekom- 
men. Die Damonen aber gaben mir nicht selbst die 
Mangofriicht, sondern sie schickten mich zu Euch hin.“ 
,,Setze dich also hin,“ versetzte der Asket, „du wirst 
eine erhalten.“ 

Es schickte ihm aber Vessavana vier Frilchte. Der 
Asket verzehrte darauf zwei von ihnen, die dritte gab 
er dem jungen Papagei zu verzehren. Als dieser sie 
verzehrt hatte, band der Asket die vierte Frucht an 
eine Schnur, befestigte diese am Halse des jungen 
Papageien und schickte diesen dann fort mit den Worten : 
,,Gehe jetzt!“ Jener brachte die Frucht nach Benares 
und gab sie der Konigin. Diese verzehrte sie und stillte 
darait ihr Geluste; trotzdem aber erhielt sie dadurch 
keinen Sohn. 

Nachdem der Meister diese Uiiterweisung beendigt 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war die Kbnigin die Mutter Rahulas, der Papagei 
war Rahula; der Asket, der die Mangofrucht schenkte, war 
Sariputta, der in dem Parke wohnende Asket aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von dem mittleren Mango. 
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282. Die Erz^hlung von dem Besseren. 

„Den besten Teil hat der erwahlt." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavaiia verweilte, mit Beziehung auf 
einen Minister des Konigs von Kosala. Dieser war nam- 
lich eine grofie Hilfe fur den Konig und er erledigte alle 
seine Geschafte. Der K5nig dachte: „Er ist mir eine 
grofie Hilfe und erwies ihm gi*ofie Ehre. Da dies einige 
nicht mit ansehen konnten, streuten sie Qble Nachreden 
liber ihn aus und verleumdeten ihn. Der Konig glaubte 
ihren Worten; er liefi ohne die Schuld zu untersuchen den 
Tugendhaften, Schuldlosen in Ketten und Banden schlagen 
und in das Gefangnis werfen. 

Wahrend jener aber hier einsani weilte, erlangte er 
infolge seiner Tugendfulle die reine Erkenntnis. Diirch 
seine reine Erkenntnis verstand er die Samkharas^) und 
gelangte so zur Frucht der Bekehrung. 

Zu einer anderen Zeit aber erkannte der Kbnig seine 
Schuldlosigkeit; er liefi seine Ketten und Bande sprengen 
und erteilte ihm noch mehr Ehre als zuvor. Der Minister 
aber dachte: „Ich will dem Meister meine Verehrung be- 
zeigen." Er nahm viel wohlriechende Substanzen, Kranze 
u. dgl. mit, begab sich nach dem Kloster, brachte dem 
Vollendeten seine Verehrung dar, begrOfite ihn und setzte 
sich ihm zur Seite. Der Meister begann ein freundliches 
Gesprach mit ihm und sagte: „Wir haben gebort, dafi 
Euch ein Unglbck zugestofien ist.^‘ Der Minister antwor- 
tete: ,,Ja, Herr, mir ist ein Ungliick zugestofien. Ich aber 
habe aus dem Ungliick ein Gliick gemacht; denii als ich 
im Gefangnis safi, erlangte ich die Frucht der Bekehrung, 
Darauf sprach der Meister: „Nicht nur du, o Laienbruder, 
hast aus einem UnglUck ein Gluck gemacht; in der Vor- 
zeit verwandelten auch Weise ihr Ungliick in Gluck." Und 
nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedein zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Schofie von dessen erster Gemahlin 

Die Bekehrung besteht darin, dafi man von der VergSug- 
lichkeit des Irdischen fest uberzeugt wird. Die Samkharas sind 
ja nichts anderes als die Zusammenfassung alles dessen, was auf 
das Irdische Bezug hat. 
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seine Wiedergeburt. Nachdera er herangewachsen war 
und zu Takkasila die Kiinste erlernt hatte, bestieg er 
nach seines Vaters Tode den Thron. Er betatigte die 
zehn Konigstugenden ; er spendete Almosen, hielt die 
Gebote und beobachtete die Uposathatage. 

Es verfehlte sich aber einer seiner Minister im 
Harem des Kdnigs. Als dies die Diener und andere 
merkten, meldeten sie dem Kcnige, der Minister so und 
so babe sich in seinem Harem verfehlt. Der Konig 
lieB ihn beobachten; als er den Sachverhalt bemerkte, 
lieB er ihn rufen und verbannte ihn mit den Worten: 
,, Diene mir nicht mehr von jetztan“, aus seinem Reiche. 
Dieser ging hin und diente eineni benachbarten Khnig, 
usw. wie es oben im Mahasilava-Jataka i) erzahlt ist. 

Auch hier glaubte jener Kdnig, nachdem er zuerst 
dreimal einen Versuch gemacht hatte, den Worten des 
Ministers; und indem er dachte: „Ich will das Reich 
von Benares einnehmen,“ gelangte er mit grofiem Ge- 
folge an die Grenze des Reiches. Als die Offiziere des 
KSnigs von Benares, fOnfhundert an Zahl, von diesem 
Ereignis Kunde erhielten, sprachen sie zum Konig: ,,0 
Fiirst, der und der Konig kommt herbei um das Reich 
von Benares einzunehmen und verwiistet das Land: auf, 
wir wollen hingehen und ihn gefangen nehmen." Der 
Kdnig aber antwortete: „Ich will kein Reich, das ich 
durch Verletzung meines Nachsten erhalten; tut nichts!" 
Darauf kam der Rauberkdnig heran und umlagerte die 
Stadt. Abermals gingen die Minister zum Kdnige hin 
und sagten: „0 FOrst, tut nicht so; wir wollen den 
Konig gefangen nehmen.“ Der Konig aber erwiderte: 
„Ihr diirft nichts tun; offnet die Tore der Stadt.“ Er 
selbst aber setzte sich, von seinen Ministern umgeben,, 
im Thronsaale auf sein Thronpolster. 


*) Dies ist das 51. Jataka: flbersetzt Band I, S. 220 — 229. 
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Der RauberkOnig stellte inzwischen an den vier 
Toren Leute auf, zog in die Stadt, stieg zu dem 
Palaste hinauf, nahm den von seinen Ministeru um- 
gebenen KOnig gefangen, liefi ihn mit Ketten fesseln 
und in das Gefangnis werfen. 

Wahrend aber der Konig im Gefangnisse safi, er- 
zeugte er in sich das Gefiihl der Liebe gegen den 
RauberkSnig und gelangte zur Liebesekstase. Infolge 
von dessen Liebesempfindung entstand im Korper des 
Rauberkdnigs ein Fieber. Sein ganzer Leib wurde, als 
wiirde er mit Fackelpaaren verbrannt. Von grofiem 
Schmerz iibei'waltigt fragte er: „Was ist die Ursache 
davon?" Man antwoitete ihm: „Ihr liefiet den tugend- 
haften KOnig in das Gefangnis werfen; daher wird Euer 
Leiden gekommen sein." 

Darauf ging er bin, bat den Bodhisattva um Ver- 
zeihung und gab ihm seine Herrschaft zuriick mit den 
Worten: „Euer Reich soli Euch aUein gehOren." Dann 
ftigte er hinzu: „Von jetzt an gehen Eure Feinde mich 
an." An dem verraterischen Minister liefi er die Konigs- 
strafe^) vollziehen und kehrte hierauf in seine Stadt 
zuriick. 

Als nun der Bodhisattva in seinem reich gezierten 
Thronsaale auf seinem von dem weifien Sonnenschirm 
beschatteten Thronpolster safi, sprach er, indem er 
seine rings um ihn sitzenden Minister anredete, die fol- 
genden beiden ersten Strophen: 

„Den besten Teil hat der erwahlt, 
der immer nach dem Bess’ren strebt. 

Da ich mit einem mich vertrag, 
hab’ hundert ich vom Tod bewahrt. 


) Vgl. Band I, S. 369, Anna. i. 
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Wer darum mit der ganzen Welt 
in Eintracht lebt, braucht nach dem Tode 
zum Himmel nicht allein zu gehen; 
merkt euch dies wohl, Kasi-Bewohner/‘ 

Nachdem so das grofie Wesen viel Volks die Be- 
tcitigung der Liebe angepriesen hatte, gab er den weiBen 
Sonnenschirm 1) in der zwolf Yojanas messenden Stadt 
Benares auf, begab sich nach dem Himalaya und be- 
tfttigte dort die Weltflucht der Weiseii. 

Der Meister fugte, als er der v5llig Erleuchtete war, 
folgende dritte Strophe hinzu; 

„Nach diesen Worten legte Kamsa^), 
der grofie Herrscher von Benares, 
den Bogen nieder und den Kdcher 
und strebte nach der Selbstbezwingung. “ 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jstaka mit folgenden Worten: 
„DamaIs war der RauberkCinig Aiianda, der Konig von 
Benares aber war ich.“ 

Ende der Erzahluug von dem Besseren. 


283. Die Erzahlung von dem 
Zimmermannseber. 

„Den allerstarksten Eber“. Dies erzahlte der Meister* 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den Thera 
Dhanuggahatissa **). Mahakosala n9.mlich, der Vatei des 
Kbnigs Pascnadi, hatte, als er seine Tochtm, die Kosala- 
ftirstin, an den KOnig Bimbisara vermahlte, ihi ein Doif im 

‘) Hier ist in eigentttmlicher Metonymic das Zeichen der 
Kdnigswflrde anstatt der Konigswiirde selbst gemeint. 

“) Dies ist der Name , den der Bodhisattva in dieser Existenz 

als Kdnig von Benares fuhrte. 

») Auf Deutsch: Tissa, der Bogenschfltze. Der Name ist 
wohl wegen seiner Kenntnis des Kriegswesens so gewahlt. 
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Reiche Kasi, dessen Einkunfte hunderttausend betrugen, 
zur Bestreitung ihrer Ausgaben ftir Bader mid Parfums 
gegeben.i) Als aber Ajatasattu seinen Vater ermordet 
hatte, starb die Kosalafurstin, vom Gram uberwaltigt. Da 
dachte der Kbnig Pasenadi: „ Ajatasattu hat seinen Vater 
get5tet; meine Schwester ist aus Kuinmer um ihren Gatteu 
gestorbeii. Dem R^uber, der seinen Vater getotet, werde 
ich das Kasi-Dorf nicht uberlassen." Und er gab es Aja- 
tasattu nicht. 

Wegen dieses Dorfes nun war von Zeit zu Zeit Krieg 
zwischen den beiden. Ajatasattu war jung und krilftig, 
Pasenadi aber hochbetagt; daruni unterlag er immer wieder 
und die Leute des Konigs von Kosaia warden immer mehr 
besiegt. Darauf fragte der Konig seine Minister; „Wir 
w^erden immer wieder besiegt; was ist da zu tunV“ Diese 
antworteten: „Herr, die Edlen-) sind der Weissagung kun- 
dig; man mufi die Monche im Jetavaiia-Kloster horen." 
Der K5nig schickte daher SpMier aus mit dem Auftrage, 
sie sollten zur rechten Zeit hOren, was die Monche unter- 
einander sprachen. Von da an taten die Spaher also. 

Zu der Zeit aber wohnten zwei alte M5nche am Ende 
des Klosters in einer Laubhiitte, der Thera Utta und der 
Thera Dhanuggaha-Tissa. Von ihnen hatte der Thera 
Dhanuggaha-Tissa wahrend der ersten und der mittleren 
Nachtwache geschlafen. In der dritten Nachtwache wachte 
er auf, machte Feuerbrande klein und zlindete Feuer an. 
Wahrend er so dasafi, sagte er: „Herr Thera Utta!" „Was, 
Herr Thera Tissa," versetzte der andere. ,,Schlafst du 
nicht?" „Was sollen wir tun, wenn wir nicht schlafen?" 
yStehe auf und setze dich hierher!" Er stand auf und 
setzte sich nieder. 

Darauf sprach jener zu dem Thera Utta: „Dieser 
forichte Dickbauch-Kosalakdnig lafit selbst eine Schiissel 
Reisbrei faul werden; von einem Kriegsplan versteht er 
nichts. Er wird immer besiegt und mufi Gebiet abtreten." 
„Was soli man aber tun?" In diesem Augenblick aber 
hdrten die Spaher deren Rede und blieben stehen. 

Jetzt setzte der Thera Dhanuggaha-Tissa folgender- 
mafien den Kriegsplan auseinander: ,,Herr, in der Schlacht 
gibt es drei Schlachtordnungen, die Lotos-Schlachtordnung^ 


Vgl dazu die Vorgeschichte zum 239 . Jiitaka, ubersetzt in 
diesem Band, S, 269 ff, 

Damit sind die Monche im Jetavana gemeint* 
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die Rad-Schlachtordnuiig und die Wagen-Schlachtordnung^). 
Wenn einer den Ajatasattu besiegen will, so soil er im 
Innern des Gebirges auf zwei Bergwallen Leute aufstellen 
und vorn eine nur schwache Heeresmacht zeigen. Wenn 
er dann nierkt, dafi der Feind in das Gebirge eingedrungen 
ist, soil er ihm den Weg, den er gezogen, abschneiden, 
vorn und hinten aus den beiden Bergwallen einen Ausfall 
machen und das Schlachtgeschrei ausstoCen. Dann kann 
er den Feind rasch packen wie einen Fisch, der aufs Land 
fallt, Oder wie einen jungen Frosch, den man in der 
Faust halt/^ 

Die Spaher teilten diese Worte dem Konige mit. Als 
dies derKonig vernommen, liefi er die Kampfpauke schlagen, 
bildete eine Wagen-Schlachtordnung und liefi Ajatasattu 
lebend gefangen nehmen. Seine Tochter, die Prinzessin 
Vajira^), gab er seinem Neffen, gab ihr jenes Dorf in Kasi 
zur Bestreitung der Ausgaben fur Bader und Parfiims und 
liefi sie ziehen. 

Diese Begebenheit aber wurde unter der Monchs- 
gemeinde bekannt Fines Tages begannen die Monche in 
der Lehrhalle folgendes Gesprach: „Freund, der K5nig 
von Kosala hat mit dem Schlachtplan des Dhanuggaha- 
Tissa den Ajatasattu besiegt/* Da kam der Meister und 
fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt ihr 
euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu 
der und der/' sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MOnche, 
sondern auch fruher schon war Dhanuggaha-Tissa in Schlacht- 
planen erfahren." Und nach diesen Worteii erzahlte er 
folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, hatte 
der Bodhisattva in einem Walde als eine Baumgottheit 
seine Wiedergeburt genommen. Damals batten sich in 
der Nahe von Benares Zimmerleute in einem Dorfe 
niedergelassen, — Ein Zimmermann ging einmal, urn 
Holz zu holen, in den Wald. Hier sail er einen jungen 
Eber, der in eine Grube gef alien war; er brachte ihn 

Dies sind die schon bei Manu erwahnten drei Arten der 
Schlachtordnung in Indien (vgl. Sacred Books of the East, Vol. 25, 
S, 246), Die Wagenschlachtordnung ist keilfdrmig, die beiden 
andern sind kreisfdrmig. 

Auf Deutsch : die Diamantprinzessin. 
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in sein Haus und zog ihn auf. Als dieser hei-ange- 
wachsen war, war er gro6 von Kdrper, hatte krumme 
Hauer und war von tugendhaftem Wandel. Weil er 
aber von dem Zimmermann aufgezogen war, nannte 
man ihn nur den Zimmermannseber. Wenn der Zim- 
mermann einen Baum fallte, drehte er mit seinem Russel 
■den Baum herum, nahm Axte und Beile, Meisel und 
Hammer in das Maul und brachte sie herbei und hielt 
das Ende der schwarzen Schnur^). 

Der Zimmermann aber fiirchtete, es kOnnte jemand 
den Eber aufessen; daher brachte er ihn in den Wald 
und liefi ihn dort los. Als der Eber in den Wald ein- 
drang und sich nach einem ruhigen Orte umschaute, 
an dem er bequem wohnen konnte, sah er in einem 
Gebirge eine grofie Berghdhle, versehen mit Stengein, 
Wurzeln und Friichten, eine bequeme Wohnstatte. Einige 
hundert Eber sahen ihn hier und gingen zu ihm hin. 
Er sprach zu ihnen: „Ich gehe hier umher und schaue 
nach euch aus und ich habe euch jetzt gesehen. Dieser 
Ort ist entziickend; auch ich will jetzt hier wohnen." 
Die anderen erwiderten; „Es ist wahr, dieser Ort ist 
entziickend; eine Gefahr ist aber hier vorhanden." ,,Auch 
ich habe dies gemerkt, als ich euch sah,“ versetzte der 
Eber. „Wahrend ihr an einem so reich mit Futter aus- 
gestatteten Orte wohnt, habt ihr kein Fleisch und Blut 
im Kdrper. Wovor habt ihr aber hier Furcht?" ,,Ein 
Tiger kommt in der Friihe hierher und schleppt jeden, 
den er sieht, mit sich fort." „Schleppt er bestllndig 
mit fort Oder nur manchmal?" „Er schleppt bestandig 
fort." „Wieviel Tiger sind es aber?" „Nur ein ein- 
ziger." „Ihr, die ihr so viele seid, werdet des einen 
nicht Herr?" „Nein, wir werden seiner nicht Herr." 

q Vgl. damit die Schilderung des Elefanten im 156. Jataka 
(S. 23 f. in diesem Bande). 
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Darauf sagte der Eber: „lch werde ihn er legend 
tut ihr nur nach meinen Worten. Wo halt sich der 
Tiger auf?‘‘ „Auf diesem Berge,“ war die Antwort. — 
Wahrend der Nacht liefi er jetzt die Eber umher- 
gehen; er selbst machte einen Kampfplan und sagte: 
„Der Kampf geht auf dreierlei Art vor sich, nach der 
Lotos-Schlachtordnung, der Rad-Schlachtordnung oder 
der Wagen-Schlachtordnung." Und er entwarf den Plan 
nach der Lotos-Schlachtordnung. Er kannte namlich 
eine Erderhohung; darum dachte er: „Von diesem Orte 
aus mufi man den Kampf leiten." Die jungen Schweine 
und ihre Mutter stellte er in die Mitte, rings um sie 
herum die Sauen, die nicht Mtitter waren, um diese 
herum die jungen Eber, um diese die jugendlichen 
Eber, um diese die Eber, deren Zahne schon lang 
waren, und um diese alle kampffahigen, starken Eber, 
immer je zehn und zwanzig Sttick. So stellte er sie 
hier auf und machte dadurch einen dichten Heerhaufen. 

Darauf liefi er vor seinem Standort ein kreisnmdes 
Loch graben und hinter ihm eine einem Worfelkorb^) 
ahnliche Vertiefung, die nach und nach defer wurde 
und einer Berghbhle glich. Walirend er nun mit sechzig 
Oder siebzig Kampfebem allenthalben die Aufgaben ver- 
teilte, indem er dazu sagte: „Ftirchtet euch nicht," ging 
die Sonne auf. 

Der Tiger erhob sich, da er merkte, daS es Zeit 
war, ging weg und stellte sich den Ebern gegenilber. 
Auf einer BergAhche blieb er stehen, rifi die Augen 
auf und schaute die Eber an. Der Zimmermannseber 
gab jetzt den Ebern einen Wink, sie sollten den Tiger 
ebenfalls anschauen. Sie taten so. Darauf dffnete der 


1) Rouse gibt an, die Korbe zum Worfeln der Spreu batten 
auf drei Seiten Erhdhungen, von denen sich zwei nach der Off- 
nun g hin abflachen. 
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Tiger sein Maul und schnaubte; die Eber aber taten 
dasselbe. Der Tiger gab Urin von sich, die Eber 
machten es gerade so. Was immer er daher tat, das 
machten die Eber nach. 

Da dachte der Tiger: „Wenn ich sonst die Eber 
anschaute, liefen die Eber davon und vermochten niclit 
einmal dies recht zu tun. Heute aber laufen sie nicht 
davon, sondern sie trotzen mir und tun genau dasselbe, 
was ich tue. Sie haben auch einen Anftihrer, der auf 
einer Erderhbhung steht. Heute gibt es fiir mich keinen 
Sieg tiber sie." Und er kehrte um und begab sich nacii 
seinem Aufenthaltsort zurtick. 

Es war aber dort ein falscher Asket, der das von 
jenem gebrachte Fleisch verzehrte. Als dieser den Tiger 
mit leeren Handen zuriickkehren sah, sprach er, ihii an- 
redend, folgende erste Strophe: 

„Den allerstarksten Eber hast in dieser Gegend 

du friiher stets besiegt und ilbei-waltigt. 

Jetzt kehrst allein du wieder gramverzehrt; 

hast du denn heute keine Kraft, o Tiger?" 

Als dies der Tiger hbrte, sprach er folgende zweite 
Strophe: 

ySonst liefen auseinander sie nach jeder Richtung, 

von Furcht geschflttelt, eine Zuflucht suchend. 

Jetzt bleiben sie vereint, zusammen schreiend; 

auf diese Art kann ich sie schwer besiegen." 

Der falsche Asket aber machte ihm wieder Mut, 
indem er sagte: „Fhrchte dich nicht! Gehe hin; und 
wenn du ein Gebrull ausstbfit und springst, werden 
alle voll Furcht auseinanderstieben und davonlaufen." 

Alsjener dem Tiger Mut machte, wurde dieser wieder 
ktihn, ging hin und stellte sich auf die Bergflache. Der 
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Zinamerrtiannseber stand zwischen den beiden Gruben. 
Jetzt sagten die Eber: „Herr, der grofie RS-uber ist 
wiedergekommen.'* „Furchtet euch nicht," versetzte 
jener; „ jetzt werde ich ihn fangen.“ 

Der Tiger stiefi ein. GebrUll aus und stUrzte sich 
auf den Zimmermannseber. Der Eber aber drehte sich, 
als der Tiger gerade iiber ihm schwebte, rasch um 
und liefi sich in die vorn gegrabene Vertiefung fallen. 
Der Tiger konnte seinen Schwung nicht aufhalten, schofi 
iiber sein Ziel hinaus und stiirzte in die riickwarts ge- 
grabene, mit der worfelkorbahnlichen Offnung versehene 
Vertiefung, dort wo die Offnung sehr eng war. Hier 
lag er wie eine unforinliche Masse. Jetzt stieg der 
Eber aus seiner Grube heraus, lief blitzschneU herbei 
und stiefi dem Tiger seine Hauer in die Lenden. Bis 
an die Nieren schlitzte er ihn auf; er zerwtihlte sein 
fiinfmal siifies Fleisch mit seinen Hauern, stiefi ihn noch 
in seinen Kopf, und indem er I'ief: „Da nehmt euren 
Feind,“ hob er ihn empor und warf ihn aus der Grube 
heraus. Die zuerst Gekommenen von den Ebern be- 
kamen das Tigerfleisch; die spater Gekommenen aber 
fragten; „Wie schmeckt denn Tigerfleisch?" und schniiffel- 
ten bestandig am Maule der anderen. 

Die Eber waren aber noch nicht zufrieden. Als 
der Zimmermannseber ihre Winke bemerkte, fragte er: 
„Wie, seid ihr noch nicht zufrieden?" Sie antworteten: 
„Herr, was ist es, dafi wir diesen Tiger getStet haben? 
Es gibt einen falschen Jatila, der imstande ist zehn 
andere Tiger herbeizuholen." ,,Wer ist denn dies?“ 
„Ein boser Asket" Darauf sagte der Ziinmermanns- 
eber: ,,Ich habe einen Tiger getbtet: was kann mir der 
Asket anhaben? Wir wollen ihn fangen.“ Und er 
machte sich mit der Menge der Eber auf. 

Als der Tiger lange ausblieb, batte der falsche 
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Asket gedacht: „Wie, haben vielleicht die Eber den 
Tiger erlegt?" und war ihm entgegen gegangen. Da 
sab er die Eber daherkommen. Mit seinen Gerat- 
schaften lief er davon; als jene ihn aber verfolgten, 
warf er seine Geratschaften weg und stieg rasch auf 
einen Udumbarabaum. Die Eber riefen: ,Jetzt haben 
wir verloren; der Asket ist davongelaufen und auf einen 
Baum gestiegen." ,,Was ist es fQr ein Bauni?“ ,,Ein 
Udumbarabaum.“i) Darauf befahl ihr Anfilhrer: „Die 
Sauen sollen Wasser herbeiholen, die jungen Eber 
sollen graben, die Eber mit langen Zahnen sollen die 
Wurzeln herausreifien, die iibrigen sollen sich um den 
Baum stellen und ihn bewachen." Als sie so taten, 
traf er eine gerade herausragende dicke Wurzel des 
Udumbarabaumes mit einem Schlage wie mit einer Axt 
und brachte dadurch den Udumbarabaum zu Fall. Die 
Eber, die rings um den Baum standen, warfen den 
falschen Asketen auf den Boden, zerrissen ihn in Stiicke 
und frafien ihn bis auf die Knochen. 

Darauf lieBen sie* den Zimmennannseber sich auf 
den Stamm des Udumbarabaumes setzen, holten in der 
Muschel, die zu den Geratschaften des falschen Asketen 
gehdrte, Wasser, betraufelten ihn damit und weihten 
ihn so zu ihrem Konige. Auch eine junge Sau weihten 
sie und machten sie zu seiner ersten Gemahlin. Seit- 
dem lafit man bis zum heutigen Tag die Konige auf 
einem Stuhl von feinem Udumbaraholz Platz nehmen 
und betraufelt ihn aus drei Muscheln. 

Als aber die in diesem Walde wohnende Gottheit 
diese wunderbare Begebenheit wiihrnahm, zeigte sie 
sich den Ebern in einer Offnung des Baurastammes und 
sprach folgende dritte Strophe: 


‘) Der indische Feigenbaum, ficus glomerata. 
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„Verehrung sei den Scliaren, die zusammenkamen! 
Selbst sah ich ein noch nie geschehnes Freundeswerk, 
wie diese Eber iiberwaltigten den Tiger, 
in Eintraclit durch der Zahne Kraft sich selbst be- 

freiten." 

Nachdem der Meister diese Unterweismig beschlosseti, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten" „Damals 
war Dhanuggaha-Tissa der Zimmermannseber; die Baum- 
gottheit aber war ich." 

Ende der Erzkhlung von dem Zimmermannseber. 


282. Die ErzS-hluJig von dem Gliick. 

jjWenn viele Schatze voll von Eifer." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen Brahmanen, der das GlOck^) stehlen wollte. In 
diesem Jataka ist die Erzahlung aus der Gegenwart schon 
oben im Khadirangara-Jataka*'*) auseinandergesetzt. Nach- 
dem aber auch hier die im Hause des Anathapindika im 
vierten Tlirerker wohnende irrglaubige Gottheit in VoU- 
ziehung ihrer Bufie fUnfhundertvierzig Millionen Goldes 
herbeigebracht und damit die Schatzkammern geftillt hatte, 
war sie dem Grofikaufmann befreundet. Dieser aber nahm 
sie mit sich und brachte sie zu dem Meister. Der Meister 
erklarte ihr die Lehre. Als sie die Lehre vemommen, ge- 
langte sie zur Bekehrung. Von da wurde der Ruhin des 
Grofikaufmanns wieder wie zuvor. 

Es dachte aber ein zu Savatthi wohnender Brahmane, 
der die Glucksabzeichen kannteS): „ Anathapindika war im 
■UnglQck und ist jetzt wieder machtig geworden._ Wie, 
wenn ich jetzt zu ihm hinginge, als wollte ich ihn be- 
suchen, und aus seinem Hause das Gliick stehlen wiirde?" 
Und er ging in das Haus des Grofikaufmanns und erhielt 

') Nach indischer Anschauung ist das Glttck eines Hanses 
mit irgend einem Gegenstand verbunden. 

'■*) Dies ist das 40. Jataka; flbersetzt Band I, S. 170 181. 

*) D. h. der erkannte , in welchem Gegenstand sich das Glfick 
aufhalte. 

Dutoit, Jatakam. 11. 
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von diesem Ehrenbezeugungen. Als er nun wahrend der 
freundlichen Unterhaltung, die sich entspann, gefragt wurde, 
warum er gekommen sei, schaute er sich um, wo sich das 
Gluck des Hauses befinde. Der Grofikaufmann aber besafi 
einen ganz weifien, einer glanzenden Muschel gleichenden 
Hahn, der in einem goldenen Kafig verwahrt wurde; in 
dessen Schopf wohnte das Gliick. Als nun der Brahmane 
sich umschaute, merkte er, wo sich das GlUck befand, und 
sagte: „Ich, o Grofikaufmann, unterrichte fiinfhundert junge 
Brahmanen in den WeisheitssprUchen. Weil unser Hahn 
aber zur Unzeit kr^ht, sind diese und auch ich belastigt^), 
Dieser Hahn aber ist einer, der zur rechten Zeit kraht; 
um seinetwillen bin ich gekommen. Gib mir diesen Hahn!" 

Der Grofikaufmann erwiderte: „Nimm ihn, Brahmane, 
ich schenke dir den Hahn.^^ In dem Augenblicke aber, da 
er sagte: „Ich schenke dir den Hahn," entfernte sich das 
Gliick aus dessen Schopf und begab sich in einen groBen 
Edelstein, der auf einem Kissen lag. Als der Brahmane 
merkte, dafi das Gliick in den Edelstein iibergegangen war, 
bat er auch um diesen Edelstein. In dem Augenblick aber, 
da der Grofikaufmann sagte: „Ich schenke dir den Edel- 
stein," verliefi das Gliick den Edelstein und ging in einen 
Schutzstab 2) iiber, der auf einem Kissen lag. Als der 
Brahmane merkte, dafi sich das Gluck dorthin begeben 
habe, bat er auch darum; kaum hatte jener aber gesagt: 
„Nehmt ihn und geht," so entfernte sich auch von dort 
das Glack und ging in das Haupt der ersten Gemahlin 
des Grofikaufmanns, der Fiirstin Puhhalakkhana^) ein. 

Da nun der Brahmane, der das Gliick stehleii wollte, 
merkte, dafi das Gliick sich dorthin gefliichtet habe, dachte 
er: „Um dies Gut, das man nicht von sich lassen kann, 
darf ich nicht bitten." Und er sprach zum Grofikaufmann: 
„0 Grofikaufmann, ich kam hierher, um aus Eurem Hause 
das Gluck zu stehlen und mitzunehmen. Das Gliick aber 
weilte im Schopfe deines Hahnes. Als du mir diesen 
schenktest, ging es von dort weg und begab sich in den 
Edelstein. Nachdem du mir den Edelstein geschenkt, ging 
es in den Schutzstab iiber; und als du mir auch diesen 
schenktest, ging es von dort weg und fliichtete sich in das 


Vgl. dazu das 119. Jstaka; tibersetzt Band I, S. 454 — 456. 
Damit ist wohl ein Stock gemeint, den man zur Verteidi- 
gung sogleich zur Hand hat. 

Auf Deutsch: die Fiirstin von guter Vorbedeutung. 
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Haupt der Fiirstin Punnalakkhaija. Da aber dies ein Gut 
ist, das man nicht von sich lassen kann, bekam ich dies 
nicht. Ich bin nicht imstande dir dein Gluck zu stehlen; 
mdge dein Eigentum bei dir bleiben." Mit diesen Worten 
stand er von seinem Sitze auf und entfernte sich. 

Anathapindika aber dachte: „Ich will diese Begeben- 
heit dem Meister mitteilen." Er begab sich nach dem 
Kloster, bezeigte dem Meister seine Verehrung, begrQfite 
ihn und erzahlte dem Vollendeten alles, wahrend er an 
seiner Seite safi. Als dies der Meister hdrte, sagte er: 
„0 Hausvater, das Gldck von anderen geht nicht anders- 
wohin. Auch in der Vorzeit begab sich das von den 
Bdsen erworbene Gltick nach den Fiifien der Tugendhaften." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Reiche Kasi in einer Brahtnanen- 
familie seine Wiedergeburt. Nachdem er herangewachsen 
war und zu Takkasila die Kiinste erbaut hatte, wahlte 
er das Leben im Hause. Nach dem Tode seiner Eltern 
aber verliefi er erschiittert sein Haus, betatigte im Hima- 
laya die Weltflucht der Weisen und eiiangte die VoU- 
kommenheiten. Nach langer Zeit begab er sich einmal 
auf das Land, um sich mit Salz und Saurem zu ver- 
sehen. Nachdem er im Parke des Konigs von Benares 
die Nacht verbracht hatte, machte er am nachsten Tage 
seinen Almosengang und kam dabei an die Haustiire 
des Elefantenabrichters. Dieser war ttber seinen Wandel 
und seine Haltung befriedigt, gab ihm ein Almosen, 
liefi ihn im Parke wohnen und sorgte bestandig far ihn. 

Zu der Zeit hatte ein Holzholer, der Holz aus dem 
Walde holte, nicht mehr zur rechten Zeit die Stadt er- 
reichen konnen; daher machte er sich am A.bend in 
einem TempeU) ein Bundel Holz zum Kopfkissen und legte 
sich nieder. 

Mit ..devakula" sind die nichtbuddhistischen Tempel 
gemeint. 


30 *^ 
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Es schliefen aber in diesem Tempel viele freige- 
lassene Hahne unweit von dem Manne auf einem Baume. 
Von diesem liefi ein Hahn, der weiter oberhalb sa6, zur 
Zeit der Morgendainmerung seinen Kot fallen und traf 
damit den KSrper des unter ihm sitzenden Hahnes. 
Dieser fragte: „Wer hat seinen Kot auf meinen Kbrper 
fallen lassen?“ Der andere antwortete: „Ich war es," 
und fttgte auf die Frage, warum er es getan habe, hin- 
zu: „Ich tat es ohne Absicht." Darauf liefi er wieder 
Kot hinabfallen. Jetzt sprachen sie beide zueinander: 
„Was hast du ftir Kraft, was f(ir eine Kraft hast du?" 
und fingen an zu streiten. 

Da sprach der weiter unten sitzende Hahn: „Wer 
mich totet und mein auf Kohlen gebratenes Fleisch ifit, 
der erhalt am Morgen tausend Kahapap.as.'‘ Der iiber 
ihm sitzende Hahn aber sagte: „Holla, schreie nicht 
wegen dieser Kleiniglceit! Wer mein festes Fleisch ifit, 
wird' Kdnig; wer das aufiere Fleisch verzehrt, erhalt, 
werin es ein Mann ist, die Stelle des HeerfOhrers, wenn 
es eine Frau ist, den Platz der ersten Gemahlin des 
KOnigs; wer aber das Fleisch an meinen Knochen ifit, 
erhalt, wenn es ein Laie ist, die Stelle des Schatz- 
meisters, wenn es aber ein Monch ist, so wird er der 
zum Hofstaat des Kbnigs gehdrige Monch." 

Als der Holzholer ihre Worte vernahm, dachte er: 
„Wenn ich ein KOnigreich erlange, bedarf ich keiner 
tausend Kahaparias." Er stieg rasch auf den Baum, 
fafite den weiter oben sitzenden Hahn, totete ihn und 
steckte ihn in sein Gewand, indem er dachte: „Ich 
werde Konig werden." Darauf ging er weg, betrat 
durch das geOffnete Tor die Stadt, zog dem Hahn die 
Haut ab, reinigte den Leib und gab den Hahn seiner 
Gattin mit den Worten: „Mache dieses Hahnfleisch gut 
zurecht." Die Frau bereitete den Hahn und Reisbrei 
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dazu und setzte ihrem Manne das Mahl vor mit den 
Worten: „Ifi, Herr!" Jener versetzte; „Liebe, dies 
Fleisch hat grofie Zauberkraft. Wenn ich es gegessen 
habe, werde ich Konig wei’den und du wirst meine 
erste Gemahlin werden." Darauf nahm er den Reis- 
brei und das Fleisch mit und ging zum Ufer des Ganges 
hin, um vor dem Mahle noch zu baden. Sie stellten 
den Topf mit dem Mahle an das Ufer und stiegen ins 
Wasser um zu baden. 

In diesem Augenblick kam eine vom Winde auf- 
gepeitschte Welle daher und nahm den Speisetopf mit 
sich fort. Als der Topf so in der Str5mung des Flusses 
dahintrieb, sah ihn der Elefantenabrichter , ein Mann 
vom Hofe, der gerade die Elefanten baden liefi. Er liefi 
den Topf herausheben und fragte: „Was ist dai'innen?" 
Man gab ihm zur Antwort: „Reisbrei und Hahnfleisch, 
Herr." Er liefi den Topf verschliefien und versiegelte 
ihn; dann schickte er ihn seiner Gattin mit dem Auf- 
trage, sie solle den Topf nicht offnen, bis er zuriick- 
gekehrt sei. 

Der Holzholer aber war davongelaufen, den Leib 
iiufgeblaht von dem Sand und Wasser, das ihm in den 
Mund eingedrungen war. 

Es dachte aber ein mit gottlicher Einsicht begabter 
Asketi), der im Hause des Elefantenabrichters gepflegt 
wurde; „Mein Heifer gibt die Stelle als Elefantenab- 
richter nicht auf; wann wird er eine Fsrderung er- 
fahren?" With rend er aber so mit gbttlicher Einsicht 
ilberlegte, sah er jenen Mann und erkannte die Be- 
gebenheit. Er ging voraus und setzte sich im Hause 
des Elefantenabrichters nieder. Als dieser kam, be- 
grafite er den Asketen und setzte sich ihm zur Seite. 

Es ist der am Anfang der Erzahlung erwahnte Bcdhisattva 
genieint. 
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Dann liefi er den Speisetopf herbeibringen und sagte: 
„Setzt deni Asketen Fleisch und Wasser^) vor." Der 
Asket nahm den Reisbrei an; als ihm aber das Fleisch 
angeboten wurde, wies er es zuruck und sagte: „Ich 
will dies Fleisch verteilen.“ Der andere erwiderte: 
„Verteilt es, Herr." Darauf machte der Asket aus dem 
festen Fleisch und den iibrigen Fleischteilen je einen 
Teil. Das feste Fleisch gab er dem Elefantenabrichter, 
das aufiere Fleisch seiner Gattin, das Fleisch an den 
Knochen aber verzehrte er selbst. Als er sich nach 
Beendigung des Mahles entfemte, sprach er: „Am dritten 
Tage von heute an wirst du Konig werden. Gib sorg- 
sam acht!" Noch diesen Worten ging er davon. 

Am dritten Tage kam ein benachbarter Konig und 
umlagerte Benares. Der KOnig von Benares liefl dem 
Elefantenabrichter das kOnigliche Gewand anlegen und 
befahl ihm, er solle den Elefanten besteigen und kampfen. 
Er selbst wurde, wahrend er in unkenntlich machender 
Kleidung beim Heere verweilte, von einem rasch fliegen- 
den Pfeile getroffen und starb auf der Stelle. 

Als der Elefantenabrichter von dessenTode erfuhr, 
liefi er viele Kahapapas herbeibringen und mit Trom- 
melscblag verkiinden, wer Geld wolle, soUe sich vorn 
hinstellen und kampfen. Darauf brachte seineHeeresmacht 
in einem Augenblick den feindlichen Konig ums Leben. 

Nachdem sodann die Minister die Leiche des Kbnigs 
verbrannt batten, besprachen sie sich, wen sie zum 
KOnige machen wollten. Da dachten sie: „Als der 
Kdnig noch lebte, gab er sein Gewand dem Elefanten- 
abrichter. Dieser hat allein gekampft und das Reich 
erhalten. Wollen wir ihm allein die Herrschaft geben!" 
Sie weihten ihn zum Kbnige und machten seine Gattin 

Vielleicht ist „manisodanena“ zu lesen, was „Fleisch und 
Reisbrei" bedeuten wtirde. 
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znr KOnigin. Der Bodhisattva aber wurde der zum 
kdniglichen Hofe gehorige Asket. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, sprach er, der v5llig Erleuchtete, folgende zwei 
Strophen: 

„Wenn viele Schatze voll voii Eifer 
sich sammelt, wer des Gliickes bar, 
ob weise Oder ohne Weisheit, 
der Glucldiche wird sie geniefien. 

Vom Guten, das man iiberall 
mehr als die andern Menschen tut, 
gar viele Segnungen entstehen 
auch da, wo man es nicht erwartet." 

Nachdem der Meister diese Strophe gesprochen, ftigte 
er hinzu: „0 Hausvater, fur diese Wesen gibt es keine 
Hilfe, die der Tugend gleicht; den Tugendhaften fallen 
Schatze zu auch da, wo man es nicht erwartet/^ Nach 
diesen Worten erklarte er folgendermafien die Wahrheit^): 

„ Dies 2) ist der Schatz, der alle Freude 
den GSttern wie den Menschen gibt. 

Was immer einer fiir sich wQnscht, 
wird alles dadurch ihm zuteil. 

Schonheit des Aussehns, schGne Stimme, 
sch5ne Gestalt, Schonheit des KOrpers, 
der Herrschaft Fiille und Umgebung 
wird alles dadurch ihm zuteil. 

Die Kdiiigshen'schaft, Ftirstenwiirde, 
ja selbst das Gluck der Weltherrschaft, 
auch in der Gotterwelt die Herrschaft 
wird alles dadurch ihm zuteil. 

Das Wohlergehen bei den Menschen, 
die Freude in der Gotterwelt, 
auch die Erreichung des Nirvana 
wird alles dadurch ihm zuteil. 


Diese Verse stehen im Khuddaka-Patha S. 14 (vgl. „Leben 
des Buddha", S. XVI). 

Namlich das Gute, das man in dieser und auch in frdheren 
Existenzen getan. 



472 


Das Glilck der Freundschaft zu erlangen, 
wenn weise einer danach strebt, 

Weisheit, ErlOsung, Selbstbezwingung 
wird alles dadurch ihm zuteil. 

Die Unterscheidung^), Leidbefreiung, 
des Buddhaschiilers hochstes Ziel, 
die Teilerleuchtung^), Buddhawtirde'"') 
wird alles dadurch ihm zuteil. 

Von solchem Einflufi ist es also 
der Tugend Eiille zu besitzen; 
drum preisen alle Klugen, Weisen, 
die guten Werke, die sie taten.^‘ 

Um darauf zu zeigen, auf welche Dinge sich das 
Gltick des Anathapindika begeben hatte, sprach er folgende 
Strophe, die mit „der Hahn“ beginnt: 

„Der Hahn, der Edelstein, der Stab 
und PuMalakkhana, die Frau^), 
die blieben alle bei dem Edlen, 
bei dem Mann, der nur Gutes tat“ 

Nach diesen Worten verband er das Jataka folgender- 
mafien^): „Damals war der Konig der Thera Ananda, der 
zum Hofe gehbrige Asket aber war der v5llig Erleuchtete/^ 
Ende der Erzahlung von dem Glack* 


Vgl. Bd. I, S. 31, Anm. i. 

So habe ich wegen des VersmaBes statt „die Erleuchtung 
eines Paccekabuddha‘‘ dbersetzt 

Rouse meint, der Ausdruck „paccekabodhibuddhabhtimi" 
beziehe sich nur auf den Paccekha-Buddha, was doch sprachlich 
wie auch dem Sinne nach nicht angeht. 

Rouse fafit puMalakkhana als zu alien dreien gehdrig auf 
(vgl. S. 466, Anm. 3) und iibersetzt: All these with lucky marks 
were rife. Die Auffassung des Kommentators entspricht der 
oben gegebenen Ubersetzung. 

‘’) Der Ausdruck steht auffallen der weise zweimal im Text, 
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285. Die Erzahlung von dem 
Edelsteineber. 

„In diesei’ Hohle sieben Jahre.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Ermordung der Sundarl. Zu dieser Zeit aber war der 
Erhabene geehrt und geachtet. Die Begebenheit ist im 
Khandaka^) schon ausgefuhrt. Im folgenden kommt eiii 
Auszug^). 

Als die Monchgemeinde des Erhabeneii zu Ehre und 
Ansehen, das der grofien Flut der fiinf grofien Strome 
glich, gelangt war, batten die Lehrer der andern Sekten 
ihren Ruhm imd ihr Ansehen verloren mid wareii glanz- 
los geworden wie Leuchtkafer zur Zeit des Sonne naufgangs, 
Und sie versammelten sich gemeinsam und sprachen: „Seit 
der Zeit, da der Asket Gotana gekommen ist, sind wir 
unsers Ruhmes und unsers Ansehens beraubt; niemand 
weifi niehr von unsrer Existenz. Mit wem konnen wir uns 
nun zusammentun, um den Asketen Gotana in Schande zu 
bringen und seinen Ruhm und sein Ansehen verschwinden 
zu machen?^^ Da kam ihnen der Gedanke: „Wenn wir 
uns mit Sundari zusammentun, werden wir es konnen. 

Als nun eines Tages Sundaii das Kloster der Irr- 
glaubigen betrat, begrufiten sie sie, redeten sie aber, als 
sie dastand, nicht an. Diese sprach sie immer wieder an; 
als sie aber keine Antwort erhielt, fragte sie: „Hat euch, 
ihr Edlen, jemand etwas zuleide getan?" Die andern er- 
widerten: „Schwester, siehst du nicht, wie der Asket 

Gotana uns bestandig schadigt und uns unsers Ruhmes 
und Ansehens beraubt hat?“ Darauf sprach Sundari: 
jjWas kann ich da tun?" Jene antworteten: „Du, Schwester, 
bist schon und anmutvoll. Bringe den Asketen Gotama 
in Uxiehre, lafi dann viel Volk deine Erzahlung vernehmen 
und bewirke so die Vernichtung seines Ruhmes uud An- 
sehens. Sie versetzte: „Es ist gut,“ grufite sie und ging 
foit. 


Die Kliandakas sind der Name Mr den j. Teil des Viiiaya- 
Pitaka (vgL „Leben des Buddha", S. XlVj. xMlerdings findet sich 
weder im Mahavagga noch im Cullavagga die Erzahlung von 
Sundari, wohl iiber im Udanam. 

“) Die folgende Erzahlung findet sich auch in meinem „Leben 
des Buddha", S. 198 — 202. 
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Darauf nahm sie Kranze, wohlriecliende Substanzen, 
Salben, Kampfer, Muskatnusse u. dgl. und ging am Abend, 
als eine grofie Menge Volkes die Predigt des Erhabenen an- 
gehort hatte und es Zeit war zur Stadt zurtickzukehren, nach 
dem Jetavana bin. Als man sie fragte: „Wohin gehst du?“, 
antwortete sie: „Zu dem Asketen Gotama, deiin ich wohne 
mit ihm zusammen in demselben duftenden Gemache."^) 
Nachdem sie dann die Nacht in einem Kloster der 
Irrglaubigen zugebracht hatte, begab sie sich am Morgen 
wieder auf den Jetavana~Weg und ging in der Richtung 
nach der Stadt, Als man sie wieder fragte: „Wie, Sun- 
darl, wohin gehst du?“, erwiderte sie: „Nachdem ich zu- 
sammen mit dem Asketen Gotama in demselben duftenden 
Gemach die Nacht verbrachte und ihn an iinreiner Lust 
sich habe vergnugen lassen, komme ich jetzt da von zuruck.“ 
Nach einigen Tagen aber gaben die Irrglaubigen eini- 
gen Spitzbuben Geld und sprachen: „Gehet, totet Sundari, 
versteckt sie in dem Kehrichthaufen in der Na.he des duf- 
tenden Gemachs des Asketen Gotama und gehet dann 
wieder.'* Und diese taten so. — 

Darauf machten die Irrglaubigen ein Geschrei: „Wir 
finden Sundari nicht,“ und sagten dies dem KSnige. 
Dieser fragte sie: „Auf wen habt ihr Verdacht?", und sie 
antworteten: „An dem und dem Tage ist sie nach dem 
Jetavana gegangen; was darauf geschehen ist, wissen wir 
nicht." Da sprach der K5nig: „ Gehet deshalb hin und 
suchet sie!" Mit der Erlaubnis des Konigs nahmen sie 
ihre Aufwarter^) mit, gingen nach dem Jetavana und 
such ten dort nach Sundari. Sie fanden sie in dem Kehricht- 
haufen, legten sie auf eine Bahre, gingen in die Stadt 
zuruck und sagten dem Konig: „Die Schuler des Asketen 
Gotama dachten: ,Wir wollen die bdse Tat des Meisters 


Speyer wiinscht in seiner Rezension meines „Leben des 
Buddha" („G 5 ttinger gel. Anzeigen" 1906, Nr, 10) hierfiir die 
tJbersetzung: „Ich libernachte bei ihm in seinem Schlafzimmer." 
Aber erstens besteht kein Grund „gandhakati" nicht wdrtlich zu 
iibersetzen und aufierdem fallt dabei das „eka" = „in einem und 
demselben Gemach" ganz aus. 

*) Meine frtihere "Obersetzung „seine Diener" hat Speyer mi^ 
Recht beanstandet. Denn „attano" bezieht man am besten auf 
das Subjekt und „upatthaka" ist der Aufw^rter, d. h. der Laie, 
der sich die P£ege des betreffenden Asketen zur besonderii Auf- 
gabe gemachT hat. 
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verbergen;* und sie toteten Sundarl und legten sie in den 
Kehrichthaufen hinein." Darauf sprach der Kdnig: ^Gehet 
deshalb und durchwandert die Stadtl^^ 

Da schrien sie in den Strafien der Stadt herum: „Seht^ 
was die Asketen, die die Schuler des Sakyasohnes sind, 
getan haben“ u. dgl. und begaben sich dann wieder an 
die Pforte des koniglichen Palastes. Der KOnig aber liefi 
den Leichnam der Sundari auf dem Leichenplatze auf ein 
Geriist legen und bewachen. Da sagten die Bewohner 
samtlich mit Ausnahme der edlen Schuler: ,,Sehet, was 
die Asketen, die Schtiler des Sakyasohnes, getan haben,“ 
u. dgl. und schmahten bestandig die Monche in der Stadt 
und aufier der Stadt, in Garten und Waldern. 

Es teilten aber die MCnche dem Vollendeten mit, was 
geschehen war. Der Meister sprach : „ Deshalb erwidert 
den Leuten folgendermafien: 

,Wer unwahr redet, der kommt in die H 5 lle, 
auch der, der B5ses tat und es dann leugnet. 

Die beiden werden nach dem Tode gleich behandelt, 
die Menschen, die im friih’ren Leben Boses taten‘/‘^) 

Diese Strophe sagte er. 

Der K5nig aber schickte Leute aus mit folgendem 
Auftrage: „Sucbt herauszufinden, ob Sundarl von anderen 
getOtet wurde/* Jene Spitzbuben nun tranken fiir das Geld 
Branntwein und stritten miteinander. Einer sagte: „Du 
hast Sundarl mit einem Schlage getotet und sie in dem 
Kehrichthaufen versteckt und nun trinkst du Branntwein 
fur das Geld, das du dafur bekommen hast/^ >jGut, gut^% 
dachten die Leute des Kdnigs, nahmen die Spitzbuben fest 
und brachten sie vor den K5nig. Darauf fragte sie der 
Kdnig: „Ist sie von euch getdtet worden?" „Ja, Herr,^^ 
antworteten sie. „Wer hat sie tCten lassen?" „Die An- 
hanger der anderen Sekten, Herr." 

Da liefi der K 5 nig die Anhanger der anderen Sekten 
kommen und sprach: „Hebt Sundari auf und geht; durch- 
wandert die Stadt und sprecht also: , Diese Sundarl haben 
wir toten lassen, da wir dai'auf aus waren den Asketen 
Gotama in Schande zu bringen. Nicht des Gotama noch 
der Schuler des Gotama Schuld ist es, sondem unsere 
Schuld*." Und sie taten so. Eine grofie Menge von Un- 


Strophe 306 des Dhammapadam. 



476 


glaubigen bekehrte sich; die Anhanger der anderen Sekten 
aber warden mit der Strafe wegen Menschenmordes be- 
legt. Und von da an wurde das Ansehen des Buddhas 
grSfier. 

Eines Tages nun begannen die Mbnche in der Lehr- 
lialle folgendes Gesprach: „Freund, die Anhanger der 
anderen Sekten wollten die Buddhas anschwarzen und 
schwai'zten sich damit nur selbst an; die Ehre und das 
Ansehen der Buddhas aber wurde dadurch grbfier." Da 
kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, 
•ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der," sprach der Meister: 
„Ihr Mbnche, es ist nicht mbglich die Buddhas zu be- 
flecken. Der Versuch die Buddhas zu beflecken gleicht 
dem Versuch ein edies Juwel zu beflecken. Fruher be- 
miihte man sich um ein edies Juwel zu beflecken, ver- 
mochte dies aber trotzdem nicht zu besudeln." Und nach 
diesen Worten erzahlte er auf ihre Bitte folgende Begeben- 
heit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Als er herangewachsen 
war und den Nachteil einsah, der in den Ltisten liege, 
verlieB er sein Haus, zog im Himalaya-Gebirge iiber 
drei Bergreihen hinliber, wurde ein Asket und wohnte 
in einer Laubhhtte. Unweit von ihm befand sich eine 
Kristallhohle; dort wohnten Eber, dreifiig an Zahl. Un- 
weit von der Hdhle weilte ein Ldwe; dessen Schatten 
konnte man in dem Kristall wahrnehmen. Da die Eber 
den Schatten des Lb wen sahen, waren sie voll Furcht 
und Schrecken und hatten nur noch wenig Fleisch 
und Blut. 

Daher dachten sie: ,,Infolge der Durchsichtigkeit 
dieses KristaUes kann man diesen Schatten sehen; wir 
wollen den Kristall besudeln und ihm seine Klarheit 
rauben." Sie begaben sich in einen nicht weit davon 
gelegenen Teich, walzten sich im Schlamm, kehrten 
dann zuriick und rieben sich an dem Kristall. Als 
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dieser aber von den Schweinehaaren gerieben wurde^ 
wurde er noch durchsichtiger. 

Als nun die Eber kein Mittel fanden, dachten sie: 
„Wir wollen den Asketen nach eineiii Mittel fragen 
um den Kristall undurchsichtig zu machen." Sie gingen 
zu dem Bodhisativa bin , begrufiten ihn und sagten, neben 
ihm stehend, die folgenden beiden ersten Strophen her: 

„In dieser Hohle sieben Jahre 
wir wohnten, dreifiig an der Zahl. 

,Wir wollen rauben dem Kristalle 
den Glanz‘, so iiberlegten wir. 

Je mehr wir aber an ihm reiben, 
je mehr erglanzet der Kristall. 

Wir wollen den Brahmanen fragen: 

Was meinst du, da6 wir tuen mussen?“ 

Der Bodhisattva teilte es ihnen mit und sprach 
folgende dritte Strophe: 

„Ganz ohne Fehl ist der Kristall, 
glatt, rein wie Lapis Lazuli. 

Man kann ihm nicht die Schbnheit rauben; 
geht ihr nur wieder fort, ihr Eber.“ 

Da sie seine Rede vernahmen, taten sie also. Der 
Bodhisattva aber erlangte die Ekstase und gelangte spater 
in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war ich der Asket." 

Ende der Erzahlung von dem Edelstein-Eber. 
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286 . Die Erzahlung von Saluka.^) 

„Beneide nicht den Saluka." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf die Ver- 
ftlhrung durch ein tdrichtes Madchen. Dies wird in der 
kleinen Erzahlung von Naradakassapa®) erzahlt werden. 
Als aber der Meister den Mdnch fragte: „lst es wahr, o 
Mdnch, daB du unzufrieden bist?“, versetzte dieser: „So 
ist es, HeiT,“ Als der Meister weiter fragte: „Wer hat 
dich unzufrieden gemacht?" erwiderte er: „Ein tOrichtes 
Madchen." Darauf sprach der Meister: „Dies Madchen 
fOgt dir Schaden zu, o MSnch. Auch frtiher schon warst 
du ihr, als eine Gesellschaft kam um ihre Vermahlung zu 
feiern, der beste Leckerbissen. “ Nach diesen Worten er- 
zahlte er auf die Bitte der Mdnche folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva ein Oclise, der grofie Rote mit Namen. 
Sein jiingerer Bruder aber hiefi der kleine Rote. Die 
beiden taten in einem Dorfe in einer Familie ihre Ar- 
beit. In dieser Familie befand sich eine erwachsene 
Tochter, die von einer anderen Familie zur Frau er- 
wahlt wurde. Die erste Familie nun dachte: „Zur Zeit 
der Hochzeit wird er einen vorziiglichen Leckerbissen 
abgeben" und zog einen Eber mit Namen Saluka mit 
Reisschleim und Reisbrei auf; sein Lager war unter 
dem Bette. 

Eines Tages sagte nun der kleine Rote zu seinem 
Bruder: „Braderchen, wir verrichten in diesem Hause 
die Arbeit; durch uns lebt diese Familie. Diese Leute 
aber gebenuns nurGras undStroh; diesen Eber dagegen 
emahren sie mit Reisschleim und Reisbrei und lassen 
ihn unter dem Bette schlafen. Was wird ihnen dieser 

*) Vgl. das 30. Jataka, flbersetzt Band I, S. 130 fif., das z. T. 
wOrtlicfa mit dem vorliegenden tibereinstimmt. 

') Das Culla-Naradakassapa -Jataka ist Nr. 477; bei Fausball 
Band IV, S. 219—224, 
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tun konnen?" Der grofie Rote erwiderte: „Lieber, be- 
gehre nicht nach dem Reisschleim und Reisbrei von 
jenem! Am Hochzeitstage des Madchens aber wollen 
sie ihn zum besten Leckerbissen machen und darum 
nahren sie ihn so, damit sein Fleisch fett wird. Sieh 
ihn nur nach ein paar Tagen an, wie er unter dem Bett 
hervorgezogen, getdtet und in kleine Stticke zerschnitten 
wird, und wie man aus ihm ein Mahl fur die ankommen- 
den Gaste bereitet." Nach diesen Worten begann er 
die folgenden beiden ersten Strophen zu sprechen: 
„Beneide nicht den Saluka; 
die Speise, die er frifit, macht krank. 

Verzehr’ gentlgsam deine Spreu; 
dies bttrgt fUr langes Leben dir. 

Jetzt wird ein Gast bald hierher kommen, 
vereint mit seiner Diener Schar; 
dann wirst du den Saluka sehen, 
wie er vom Hieb der Keule fallt." 

Als einige Tage darauf die Hochzeitsgaste kamen, 
tdtete man den Saluka und bereitete ihn zu einem kost- 
lichen Mahle. Da aber die beiden Ochsen sein Los be- 
merkten, dachten sie: „Unsere Spreu ist doch besser.“ 

Nachdem der Meister vOllig erleuchtet geworden, fflgte 
er, um die Sache zu erlautern, folgende dritte Strophe 
hinzu : 

„Als den verwShnten Eber sie 
unter der Keule fallen sahen, 
da dachten sieh die alien Ochsen: 

,Fur uns ist besser doch die Spreu.* “ — 

Nachdem der Meister dieseLehrunterweisungbeschlossen 
und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung von den 
Wahrheiten aber gelangte jener Monch zur Frucht der Be- 
kehrung): „Das daraalige tbrichte Madchen war auch das 
jetzige tOrichte Madchen, Saluka war der unzufriedene MOnch, 
der kleine Rote war Ananda, der grofie Rote aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Saluka. 
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287. Die Erzahlung von dem Tadel 
der Ehrung. 

„Nicht ohne Wahnsinn." Dies erzahlte der Meister, 
da er im Jetavana vei'weilte, mit Beziehung auf den Ge- 
fahrten des Thera Sariputta. Der Gefahrte des Thera 
n^mlich war zu dem Thera hingegangen, hatte ihn be- 
griiBt und ihm zur Seite sitzend folgende Frage gestellt: 
„Herr, teilt mir die Art mit, auf die man einer Ehrung 
teilhaftig wird. Was mufi einer tun, um Gewander und 
dergleichen zu erhalten?" Darauf antwortete ihm der 
Thera: „Lieber, wer mit vier Eigenschaften ausgestattet 
ist, dem wird Ehre und Ansehen zuteil. Er mufi in seinem 
Innern die Scham beseitigen, seine Eigenart aufgeben und 
obwohl bei Sinnen wie ein Verruckter warden. Worte der 
Verleumdung mufi er sagen, einem Schauspieler mufi er 
gleich werden, mit zerstreuter Stimme mufi er den Er- 
regten spielen.“ Mit diesen Worten setzte er jenem die 
Art und Weise auseinander, wie man einer Ehrung teil- 
haftig wird. Jener aber tadelte diese Art und Weise, stand 
auf und entfernte sich. 

Darauf begab sich der Thera zu dem Meister und 
teilte ihm diese Begebenheit mit. Der Meister sprach : 
„Nicht nur jetzt, Sariputta, tadelte dieser M5nch die Ehrung, 
sondern auch schon friiher tadelte er sie." Nach diesen 
Worten erzahlte er auf die Bitte des Thera folgende Be- 
gebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahin 
der Bodhisattva in einer Brahnianenfamilie seine Wiedei*- 
geburt. Als er herangewachsen war und im Alter von 
sechzehn Jahren die VoUendung in den drei Veden und 
in den achtzehn Kiinsten erlangt hatte, wurde er ein 
weitbertxhmter Lehrer und unterrichteteftinfhundert jmige 
Brahmanen in den Kunsten. 

Da besuchte eines Tages ein junger Brahmane, der 
einen tugendhaften Wandel ftihrte, den Lehrer und 
fragte: ,,Wie wird man der Ehrung bei diesen Wesen 
teilhaftig?^* Der Lehrer antwortete: ,,Mein Sohn, durch 
folgende vier Ursachen entsteht eine Ehrung unter 
diesen Wesen;** imd er sprach folgende erste Strophe: 
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„Nicht ohne Wahnsinn, ohne zu verleumden, 
nicht ohne Schauspielkunst und ohn’ Erregung 
erlangt man Ehrung unter Toren; 
dies mdge dir zur Lehre dienen." 

Als der Schuler die Rede des Lehrers vernommen., 
sprach er, indem er die Ehrung tadelte: 

„Pfui tiber dieses Ruhmerlangen 
und Gelderlangen, o Brahmane, 
wenn durch StrafwUrdiges, durch Raster 
man sich den Unterhalt erwirbt. 

Wenn man mit der Almosenschale 
das Haus verlafit, der Welt entsagt, 
so ist dies Leben besser wohl 
als durch das Raster satt zu werden.“ 

Nachdem so der junge Brahmane den Vorzug der 
Weltentsagung gepriesen, ging er davon und betatigte 
die Weltflucht der Weisen. Indem er sich mit tugend- 
haftem Wandel Almosen sammelte, erreichte er die 
Vollkommenheiten und gelangte spater in die Brahma- 
welt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der junge Brahmane der Mdnch, der die 
Ehrung tadelte; der Lehrer aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Tadel der Ehrung. 


288. Die Erzahlung von der Reihe 
Fische.^) 

„Es ist der Preis der Fische." Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 

b Der Xitel ist wieder der ersten Strophe des Jataka ent- 
nommen. 

Dll toil, Jatakam. II, 
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einen betrilgerischen Kaufmann. Die Begebenheit ist schon 
oben erzahlt. 1) 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Gutsbesitzersfamilie seine Wie- 
dergeburt. Als er zu Verstand gekommen war, betrieb 
er seinen Beruf. Er hatte auch noch einen jiangeren 
Bruder. — In der Folgezeit starb ihr Vater. 

Eines Tages dachten sie: „Wir wollen das unserm 
Vater zukommende Geschaft in Ordnung bringen" und 
begaben sich in ein Dorf, wo sie tausend Kahapanas 
erhielten. Auf dem Riickwege warteten sie am Flull- 
ufer auf ein Schiff und verzehrten eine Schtissel voll 
Reisbrei. Der Bodhisattva gab den Uberrest der Speise 
den Fischen im Ganges und tiberliefi der Flufigottheit 
das Verdienst dafilr. Die Gottheit nahm freudig das 
Verdienst an, das noch durch ghttliche Ehre vermehrt 
wurde. Als sie nun ilber die Mehrung ihrer Ehrung 
nachdachte, erkannte sie die Ursache davon. Darauf 
breitete der Bodhisattva auf dem Sande sein Obergewand 
aus, legte sich nieder und schlief ein. 

Der jungere Bruder aber war etwas diebisch von 
Natur. Da er die Kahapanas dem Bodhisattva nicht 
iiberlassen, sondern sie filr sich allein haben wollte, 
machte er ein mit Sand gefiilites Biindel, das dem 
Bilndel mit den Kahaparias glich, und steUte die beiden 
Bundel beiseite. — Als sie nun das Schiflf bestiegen 
hatten und sich in der Mitte des Gangesstromes be- 
fanden, stiefi der jtingere Bruder an das Schiff und 
schleuderte dadurch, wahrend er das Biindel mit dem 
Sande ins Wasser werfen wollte, das Bundel mit den 
tausend Geldstlicken in den Flufi. Hierauf sprach er 

’) Es gibt zwei Erzahlungen vom betrtigerischen Kaufmann. 
Die erste ist das 98. Jataka, tibersetzt Band I, S. 413 — 415; die 
zweite ist das 218. Jataka, tibersetzt Band II, .S. 209—213. 
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zu seinem Bruder: „BrMerclieii, das Btindel mit den 
tausend Geldstflcken ist ins Wasser gefalleii; was sollen 
wir tun?“ Der Bodhisattva eiwiderte: „Wenn es ins 
Wasser gefallen ist, was konnen wir da tun? Sei un- 
besorgt!" 

Die Flufigottlieit aber dachte bei sich; „Ich nahm 
das mil* von jenem geschenkte Verdienst mit Freude 
an und vergrSBerte es noch durch meine gottliche Ehre; 
dafiir will ich sein Eigentum behtlten." Sie liefi durch 
ihre ubernaturliche Macht einen Fisch mit groBem Maule 
das Biindel verschlingen und tibernahm selbst die Bt- 
wachung. 

Jener Dieb aber begab sich nach Hause und bffnete, 
indem er dachte, er habe seinen Bruder betrogen, das 
Biindel. Da sah er den Sand. Sein Herz vertroclouete 
ihm; er umfafite das Gestell seines Bettes und fiel darauf 
nieder. 

Damals nun warfen Fischer ihre Netze aus, urn 
einen Fisch zu fangen. Durch die Macht der Gottheit 
geriet jener Fisch in das Netz. Die Fischer nahmen 
ihn heraus und gingen in die Stadt, um ihn zu ver- 
kaufen. Als die Leute den grofien Fisch sahen, fragten 
sie nach dem Preise. Die Fischer erwiderten: „Wenn 
ihr tausend Kahapanas und sieben Masakas^) dafiir gebt, 
so erhaltet ihr ihn.“ Da lachten die Leute und riefen; 
,Jetzt haben wir einen Fisch gesehen, der tausend 
Kahapanas wert ist!“ 

Die Fischer aber kamen mit ihrem Fische an die 
Haustiire des Bodliisattva und sagten: „Nehmt diesen 
Fisch !“ „Was kostet er?“ „Wenn Ihr sieben Masakas 
dafiir gebt, erhaltet Ihr ihn.“ „Wenn ihr ihn anderen 
geben wilrdet, zu welchem Preise wiirdet ihr ihn da 

h Eine Mfinze von geringem Werte; vgl. Band I, S. 329, 
Anm. 3. 
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verkaufen?“ „Andei-en geben wir ihn fur tausend Kaha- 
panas und sieben Masakas; Ihr aber erhaltet ihn, wenn 
Ihr sieben Masakas dafiir gebt.“ 

Darauf gab ihnen der Bodhisattva sieben Masakas 
dafiir und schickte ihn seiner Gattin. Als diese den 
Leib des Fisches aufschlitzte, sah sie das Biindel mit 
den tausend Kahapapas und teilte dies ihrem Manne 
mit. Da es der Bodhisattva betrachtete, sah er sein 
Siegel dara'n und merkte so, dafi es sein Eigentum sei. 
Er dachte: „Jetzt wollten jene Fischer diesen Fisch 
anderen nur fiir tausend Kahapanas und sieben Masakas 
geben. Weil aber die tausend Kahapanas mir gehOren, 
gaben sie mir den Fisch um sieben Masakas. Wer 
diesen Grand nicht versteht, den kann man von nichts 
uberzeugen." Und er sprach folgende erste Strophe: 
„Es ist der Preis der Fische mehr als tausend; 
es gibt wohl niemand, der dies glauben kdnnte 
Ich aber hatte nur die sieben Heller; 
ich hatte sonst gekauft die ganze Reihe')“. 

Nachdem er aber so gesprochen, dachte er bei sich: 
„Durch wen habe ich diese Kahapapas erhalten?" In 
diesem Augenblick steUte sich die FluSgottheit in un- 
sichtbarer Gestalt in die Luft und erklarte ihm folgen- 
des; ,,Ich bin die Flufigottheit des Ganges. Als du den 
Fischen den (jberrest der Speise spendetest, iiberliefiest 
du mir das Verdienst dieser Handlung. Darum habe 
ich dir dein Eigentum behutet." Und sie sprach folgende 
zweite Strophe: 

„Als du den Fischen Speise gabest, 
da schenktest du mir dieses Opfer. 

Da ich an diese Spende dachte, 
hab’ ich dir Ehrung jetzt erwiesen." 

D. h. auch noch die andern Fische, die an der Schiiur 
waren. 
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Nach diesen Worten aber erzahlte die Gottheit den 
ganzen Betrug, den der jungere Bi'uder begangen, und 
ftigte hinzu: „Dieser liegt jetzt da mit vertrocknetem 
Herzen. Ftir boses Wollen namlich gibt es keine FOrde- 
rung. Ich aber brachte dein Geld herbei und gab es 
dir, damit deiii Eigentum nicht verloren gehe. Gib 
dies aber nicht deinem diebischen jungeren Bruder, 
sondem ninim es allein far dich.^‘ Darauf sprach sie 
folgende dritte Sti'ophe: 

„Fur den Verrater gibt es keinen Vorteil 
und auch die Gottheiten verehren den nicht, 
der seinen Bruder um des Vaters Erbe 
betrog und dadurch schwere Schuld auf sich lud.'^ 

So sprach die Gottheit, da sie dem verraterischen 
Diebe keine Kahapanas zukommen lassen wollte. Der 
Bodhisattva aber sagte: „Ich kann nicht so handeln^‘ 
und schickte ihm funfhundert Kahapanas. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkiindigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Verkundigung 
der Wahrheiten aber gelangte jener Kaufmann zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war der jungere Bruder dieser 
betrugerische Kaufmann, der altere Bruder aber war ich.“ 
Ende der Erzahlimg von der Reihe Fische. 


289. Die Erzahlung von den verschiedenen 
Wiinschen. 

„Verschieden sind die Wunsche, Konig.'^ Dies er- 
zahlte der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Be- 
ziehung auf die Erfullung der acht Wiinsche des Thera 
Ananda, Die Begebenheit wird im elften Buche im Junha- 
Jataka^) erzahlt werden. 

M Dies ist das 456. Jataka; bei Fausboll Band IV, S. 95— xoo. 
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Als aber ehedem zu Benares Brahinadatta regierte, 
nahm der Bodhisattva im Schofie von dessen erster 
Gemahlin seine Wiedergeburt. Nachdem er heran- 
gewachsen war und zu Takkasila die Kiinste erlernt 
hatte, bestieg er nach dem Tode seines Vaters den 
Thron. 

Es war aber der Hauspriester seines Vaters von 
seiner Stelle entfernt worden; dieser war dadurch ins 
Elend geraten und wohnte in einem alten Hause. Eines 
Tages nun durchwanderte der Bodhisattva in unkennt- 
lich machendem Gewande zur Nachtzeit die Stadt um 
2u beobachten. Da sahen ihn Rauber, die nach getaner 
Arbeit in einer Branntweinschenke Branntwein getrunken 
hatten und anderen Branntwein in einem Topfe mit 
nach Hause nahmen, auf der StraBe. Sie sagten zu 
ihm; „Heda, wer bist du?", schlugen ihn, nahmen ihni 
sein Obergewand, beluden ilm mit dem Topf und gingen 
weiter, indem sie ihn bedrohten. 

In diesem Augenblick hatte jener Bi-ahmane sein 
Hans verlassen und betrachtete, auf der Strafie stehend, 
die KonsteUation. Da merkte er, dafi der KSnig in die 
Gewalt seiner Feinde geraten sei, und rief seine Brali- 
manin. Diese erwiderte: „Was gibt es, Edler?", und 
kam rasch zu ihm hin. Darauf sprach ihr Mann zu 
ihr; „Frau, unser Khnig ist seinen Feinden in die Hiinde 
gefallen." Sie antwortete: „Edler, was gehen dich die 
Geschafte des Konigs an? Die Brahmanen werden es 
schon merken." 

Als der Konig die Stimme des Brahmanen ver- 
nahm, sagte er, nachdem er eine Weile gegangen, zu 
den Spitzbuben: „Ich bin ein armer Mann, ihr Herren; 
behaltet mein Obergewand und lafit mich gehen." Als 
er immer wieder so sprach, lieBen sie ihn aus Mitleid 
los. Nachdem er sich noch das Wohnhaus von jenen 
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gemerkt, kehrte er um. Der Brahmane aber sagte: 
„Frau, unser Kbnig ist wieder aus der Hand seiner 
Feinde befreit." Der Kdnig, der auch dies vernonnnen, 
stieg nun in seinen Palast hinauf. 

Als die Morgendilmmerung hereinbrach, liefi er die 
Brahmanen rufen und fragte sie: „Ihr Lehrer, habt ihr 
diese Nacht die Konstellation beobachtet?" „Ja, o Ftirst," 
antworteten sie. „War sie gilnstig oder ungiinstig?" 
„Sie war gilnstig, o Ftirst." „Gab es keine Verfinste- 
rung eines Planeten?“ ,,Nein, o Filrst." 

Darauf sagte der Konig: „Holt aus dem und dein 
Hause den Brahmanen herbei.“ Nachdem er denfrilheren 
Hauspriester hatte holen iassen, fragte er ihn: „Lehrer, 
hast du diese Nacht die Konstellation gesehen?" ,,Ja, 
o Filrst“, war die Antwort. „Fand eine Verfinsterung 
statt?“ „Ja, o Grofikonig. Pleute Nacht gerietet Ihr in 
die Gewalt Eurer Feinde, wurdet aber bald darauf 
wieder befreit." 

Der Konig versetzte; ,,So muB ein Konstellations- 
Kenner beschaffen sein.“ Er liefi die iibrigen Brah- 
manen hinaustreiben imd spi’ach: ,,0 Brahmane, ich 
bin zufrieden. Wahle dir einen Wunsch!" Der Brah- 
mane antwortete; „0 Grofikonig, ich mdchte mich zu- 
erst mit meinem Sohn und meiner Frau besprechen 
und dami den Wunsch aussprechen." „Gehe also hin," 
erwiderte der Kdnig, „besprich dich und komme dann 
wieder!" 

Der Brahmane ging nach Hause, rief seine Gattin, 
seinen Sohn, seine Schwiegertochter und seine Magd 
herbei und sagte: ,,Der Kdiiig gewahrt mir einen 
Wunsch; was soli ich wahlen?" Die Brahmanin er- 
widerte: „Lasse flU* mich hundert Milchktlhe herbei- 
bringen." Sein Sohn, der junge Bi'ahniane Chatta mit 
Namen, sagte: jjFtlr mich einen edlen Wagen, der mit 
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lotosfarbigen Sindhurossen bespannt ist.“ Die Schwieger- 
tochter sagte; „Fur mich einen voilstandigen Schmuck, 
vom Edelsteinohrring angefangen." Die Magd Purina 
aber sagte: „Fur mich einen Morser, eine Keule und 
einen Worfelkorb." 

Der Brahmane aber, der im Sinne hatte sicli ein Dorf i) 
zu wtinschen, ging zum KSnige bin. Als dieser fragte: 
,,Nun, Brahmane, hast du deine Frau gefragt?“, ant- 
wortete er: „Ja, o Grofikdnig, ich habe gefragt; aber 
die Gefragten haben nicht denselben Wunsch." Und 
er sprach folgende erste Strophe; 

„Verschieden sind die Wtinsche, Konig, 
von uns, die wir beisammen wohnen. 

Ich mochte gern ein Dorf fUr mich, 
doch meine Gattin himdeit Ktihe; 

Chatta ein edles Rofigespann, 
die junge Frau Juwelenohrring’ ; 
und Punnika, die niedre Magd, 
die mochte einen Morser haben.“ 

Darauf befahl der Konig; „Gebt alien, was immer 
sie gewunscht,“ und sprach folgende dritte Strophe: 

„Gebt dem Brahmanen hier ein Dorf 
und der Brahmanin hundert Kiihe, 

Chatta ein edles Rofigespann, 
der jungen Frau Juwelenohrring’; 
und Purinika, die niedre Magd, 
die lasset ihren Morser haben.“ 

Nachdem so der Konig dem Brahmanen gegeben, 
was er gewtinscht, und noch dazu ihm grofie Ehrung 
ha.tte zuteil werden lassen, sagte er; „Von jetzt an leihe 

‘■) Der Konig verleiht oft die Einkflnfte eines Dorfes zura 
Gesclienk. 
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uns deine Untersttitzung bei unseren Geschaften" und 
behielt den Brahmanen in seiner Nahe. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der Brahmane Ananda, der Kbnig aber war ich." 

Ende der Erzahlung von den verscbiedeneii WOnschen. 


290. Die Erzahlung von der Tugend- 
untersuchung. 

„Die Tugend nur ist schSn fiirwabr." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen die Tugend auf ihren Wert priifenden Brahma- 
nen. Die Begebenbeit aber, sowohl die aus der Gegen- 
wart wie die aus der Vergangenheit, ist schon oben im 
ersten Buche im Silavlmamsa-Jataka^) erzahlt. Hier aber 
besteht folgende Anderung. 

Als zu Benares Brahmadatta regierte, dachte dessen 
Hauspriester : ,,Ich will meine Tugend auf ihren Wert 
untersuchen" und nahm von der goldenen Platte zwei 
Tage nacheinander je ein Kahapaija. Am dritten Tage 
aber ergrifF man ihn als Dieb und fiihrte ihn zum Konige 
bin. Unterwegs sah er, wie Schlangenbandiger ihre 
Schlange spielen liefien. 

Als ihn aber der Ksnig sah, fragte er; „Warura 
hast du Derartiges getan?“ Der Brahmane erwiderte; 
,,Aus Begierde meine eigene Tugend auf ihren Wert 
zu untersuchen." Und er sprach folgende Strophen. 

„Die Tugend nur ist schbn filrwahr; 
das Hbchste ist sie auf der Welt. 

Sieh, von der gift’gen Schlange heifit’s 
,der Tugend voll'; nichts tut man ihr. 

’) Dies ist das 86. Jataka, ttbersetzt Band I, S. 368—371. Die 
Strophe in diesem Jataka stimmt mit der ersten Strophe des vor- 
liegenden wSrtlich flberein. 
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Darum erkliire ich die Tugend 
furs hdchste Gliick auf dieser Welt; 
wer hier ein reines Leben fuhrt, 
wird darum tugendhaft genannt. 

Seinen Verwandten ist er teuer, 
den Freunden auch gefallt er wohl. 

Nach seinem Tode in den Himmel 
gelanget er, der Tugendreiche." 

Nachdem der Bodliisattva so init diesendrei Strophen 
den Vorzug der Tugend gepriesen und dem Kdnige die 
Wahrheit erkliirt hatte, fuhr er fort: ,,0 Grofikonig, in 
meinem Hause ist viel Geld, das meinem Vater gehOrte, 
das meiner Mutter gehdrte, das ich mir selbst ei'warb, 
das du mir schenktest; man kann kein Ende davon ab- 
sehen. Ich aber habe, um die Tugend auf ihren Wert 
zu priifen, von der goldenen Schale die Kahapaitas ge- 
nommen. Jetzt habe ich die Wertlosigkeit von Kaste, 
Abstammung, Familie in dieser Welt und den Vorzug 
der Tugend erkannt. Ich will die Welt verlassen; gib 
deine Einwilligung zu meiner Weltflucht!" 

Nachdem er von dem Kbnige die Erlaubnis er- 
halten, ging er trotz dessen wiederholten Bitten fort, 
begab sich nach dem Himalaya, betatigte die Weltflucht 
der Weisen, erreichte die Vollendungen und gelangte 
spater in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „DamaIs 
war ich der Brahmane, der die Tugend auf ihren Wert 
prflfte." 

Ende der Erzahlung von der Tugenduiitei-suchung. 
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291. Die Erzahlung von dem Gliickstopf. 

„Der Topf, der jeden Wunsch erfiillt." Dier erzahlte 
der Meister, da er ira Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf den Neffen des Anathapindika. Dieser hatte namlich 
das Erbe seiner Eltern, vierhundert Millionen, durch die 
vSunde des Trunkes verschwendet. Darauf ging er zu dem 
Grofikaufmann bin. Dieser gab ihm tausend mit der Wei- 
sung, er solle damit Geschafte machen. Nachdem jener 
auch diese Summe verschwendet, kam er wieder zu ihm. 
Er gab ihm wieder fiinftausend; als jener aber auch dieses 
Geld vergeudet hatte und wiederkam, iiefi er ihm zwei 
gewGhnliche Gewander geben. Auch diese vergeudete 
jener; aber als er dann wiederkam, packte er ihn am Halse 
und wa.rf ihn hinaus. Nachdem jener so jede Unterstutzung 
verloren, starb er neben einer Seitenmauer. Man schleppte 
ihn von da fort und warf den Leichnam vor die Stadt. 

Darauf begab sich Anathapindika nach dem Kloster 
und berichtete dem Vollendeten die ganze Begebenheit 
mit seinem Nefifen. Der Meister erwiderte: „Wie willst 
du jenen befriedigen kbnnen, den ich in der Vorzeit, ob- 
wohl ich ifani einen Topf gab, der alle Wtinsche befrie- 
digte, nicht befriedigen konnte?'^ Und nach diesen Worten 
erzahlte er folgende Begebenheit aus der Vergaiigenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in der Grofikaufmannsfaniilie seine Wieder- 
geburt und erlangte nach dem Tode seines Vaters die 
Grobkaufmannsstelle. In seinem Hause wurde ein Ver- 
mogen von vierhundert Millionen aufbewahit. Er hatte 
aber einen einzigen Sohn. 

Nachdem mm der Bodhisattva Almosen gegeben 
und andere gute Werke verrichtet hatte, starb er und 
wurde als der Gdtterk^nig Sakka wiedergeboren. Seiii 
Sohn aber liefi einen Pavilion erbauen, der die StrafSe 
versperrte, liefi sich, von einer grofien Volksmenge urn- 
geben, dort nieder und begann Branntwein zu trinken. 
Er schenkte an Springer, Laufer, Sanger, Tanzer u. dgl. 
Kiinstler tausende; wenn er von Weibern, von Brannt- 
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wein, von Fleisch gesiittigt wai', sagte er; „Du hast 
gespielt, du hast getanzt, du hast gesungen“ und be- 
lohnte die Gesellschaft. 

Wahrend er so nachlfissig umherwandelte, hatte er 
bald sein Vermogen von vierhundert Millionen, seine 
Einktinfte, seinen Besitz und seine Hilfsmittel verloren. 
Er kam ins Elend, wurde arm und ging uraher, mit 
Lumpen bekleidet. 

Als Sakka iiberlegte und merkte, dafi sein Sohn 
ins Elend geraten sei, kam er aus Liebe zu seinem 
Sohne herbei und gab ihm einen Topf, der alle Wtinsche 
erfullte, mit folgenden Worten: „Mein Sohn, gib auf 
diesen Topf acht, dafi er nicht zerbricht. Solange er 
besteht, wird bei dir kein Mangel an Geld eintreten; 
gib wohl acht!" Nachdera er ihn so ermahnt, kehrte 
er in die Gotterwelt zuriick. 

Von da an trank jener wieder bestandig. Eines 
Tages aber warf er im Rausche den Topf in die Luft 
und fing ihn wieder auf. Einmal verfehlte er ihn; der 
Topf fiel zu Boden und zerbrach. Von da an wurde 
jener wieder arm. Mit Lumpen bekleidet, mit einer 
Schale in der Hand sammelte er sich Almosen; er starb 
neben einer Seitenwand. 

Nachdem der Meister diese Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit beendet hatte, .sprach er folgende Strophen als 
V ollendeter: 

„Der Topf, der jeden Wunsch erfflllt, 
der ward dem Bssewicht zuteil; 
solang’ er sorgsam ibn behtitet, 
so lange ist’s ihm gut ergangen. 

Doch als im Rausch voll Ubermut 
nachlassig er den, Topf zerbrach, 
da ward er nackt, bedeckt mit Lumpen 
und kam ins Eiend drauf, der Tor. 
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So wird, wer ein Vermdgen hatte, 
und es vergeudet ohae Mafi, 
bald bitter seine Torheit bOfien, 
wie der mit dem zerbrochnen Krug.^* 

Nachdem er diese Stropheii gesprochen, verbaad er 
das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war der Dumm- 
kopf, der den Gliickstopf zerbrach^ der Neffe des Grof3- 
kaufmanns, der Gott Sakka aber war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Gliickstopf. 


292. Die Erzahlung von Supatta. 

„0 grofier Konig, bei Benares." Dies erz^hlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den vom Thera Sariputta der Ftirstin Bimba geschenkten 
Reisbrei mit roter Fisch-Sauce, der mit frischer zerlassener 
Butter gemischt war. Die Begebenheit ist der oben im 
Abbhantara- Jataka^) erz^hlten ahnlich. — Auch damals litt 
die Ftirstin an Bl^hungen ini Leibe. Ihr Sohn Rahula teilte 
dies dem Thera mit." Der Thera liefi ihn einstweilen in 
der Wartehalle Platz nehmen, begab sich nach dem Palaste 
des Kdnigs von Kosala, brachte von dort Reisbrei, der 
mit frischer zerlassener Butter gemischt war, und rote 
Fisch-Sauce mit und gab ihm dieses. Sobald aber jene 
dies Mahl zu sich genommen hatte, horten die Blahungen 
auf. Der K 5 nig aber hatte Leute nachgeschickt und dies, 
beobachten lassen; und von da an liefi er der EhrwQr- 
digen immer ein solches Mahl reichen. 

Eines Tages nun begann man in der Lehrhalle folgen- 
des Gesprach: ^Freund, der Heerfiihrer der Lehre hat 
die Ehrwiirdige mit einein derartigen Mahle befriedigt. 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhal- 
tung, ihr Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?‘^ 
Als sie antworteten : „Zu der und der," sprach er: „Niclit 
nur jetzt, ihr Mdnche, gab Sariputta der Mutter Rahulas 
das Gewtinschte, sondern auch friiher schon gab er es." 
Und nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit 
aus der Vergangenheit. 

Dies ist das 281 . Jataka; iibersetzt oben S. 443—453- 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva im Krahengeschlechte seine Wieder- 
geburt. Nachdem er herangewachsen war, wurde er 
der Anfiibrer von achtzigtausend KrShen und hiefi der 
KrahenkSnig Supatta; seine erste Gemahlin aber war 
ein Krahenweibchen namens Suphassa und der Heer- 
fiihrer hiefi Sumukha^). Er weilte, von achtzigtausend 
Krahen umgeben, in der Nahe von Benares. 

Als er eines Tages mit Suphassa sich sein Futter 
suchte, flog er iiber die Kttche des Konigs von Benares 
hin. Der Koch hatte gerade fiir den K6nig mancherlei 
Fisch- und Fleischspeisen in verschiedener Zuberei- 
tungsart zurechtgemacht und stand dabei, indem er ein 
wenig die TSpfe abdeckte uni den Dampf hinauszu- 
lassen. Suphassa roch den Duft von dem Fischfleisch 
und bekam Lust das Mahl des Kbnigs zu verzehren. 
An diesem Tage sagte sie nichts; am nachsten Tage 
aber, als ihr Gatte zu ihr sprach: „Komm Liebe, wir 
wollen weggehen um uns Futter zu suchen", erwiderte 
sie: ,,Geht Ihr nur; ich habe ein Geluste bekommen." 
Als ihr Gatte weiter fragte; „Wonach geliistet es dich?“, 
antwortete sie: „Ich habe Lust, das Mahl des Konigs 
von Benares zu verzehren; ich kann es aber nicht er- 
halten. Darum werde ich mein Leben aufgeben, o 
Furst.“ 

Der Bodhisattva setzte sich bekQmmert nieder. Da 
kam Sumukha und fragte: „Warum bist du betriibt, 
grofier Konig?" Der KOnig erzahlte die Begebenheit. 
Da sprach der Heerfiihrer: „Bektimmere dich nicht, o 
Grofik5nig.“ Er trostete beide mit den Worten: „Bleibt 
heute hier; wir werden das Mahl herbeibringen", und 
flog davon. 

Die drei Namen bedeuten; i, der Schongefltigelte, 3. die 
angenehm zu Berflhrende, 3. der Schongesichtige. 
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Darauf versamraelte er die Krahen, erzahlte ihnen 
die Sache tind flog dann mit den Worten: „Kommt, 
wir wollen das Mahl herbeiholen,“ niit den Krahen zu- 
sammen nach Benares hinein. Unweit von der Ktiche 
teilte er die Krahen in Abteilungen und stellte sie 
allenthalben auf um Wache zu halten; er selbst setzte 
sich mit acht Krahenhelden auf das Ktichendach. Wahrend 
er auf die Zeit wartete, bis deni Konige das Mahl ge- 
bracht wurde, sagte er zu den Krahen: „Wenn ftir den 
Kbnig das Mahl herbeigebracht wird, werde ich be- 
wirken, dafl die TOpfe herabfallen. Wenn die Topfe 
zur Erde gefaUen sind, ist es um mein Leben geschehen. 
Von euch sollen dann vier einen Schnabel voU Reisbrei 
und die anderen vier einen Schnabel voll Fischfleisch 
nehmen und dies dem Krahenkbnig saint seiner Gattin 
vorsetzen. Wenn er euch fragt: ,Wo ist der Heer- 
fiihrer?', so sollt ilir sagen, ich werde nachkoiiimen/* 
Nachdem nun der Koch die verschiedenen Teile 
des Mahls zubereitet hatte, nahm er es an eine Trag- 
stange und ging nach dem kSniglicheii Palaste hin. Als 
er aber in den Hof des kbniglichen Palastes gekommen 
war, gab der Krahenheerfiihrer den Krahen ein Zeichen. 
Er selbst flog auf, setzte sich auf die Brust des Speisen- 
tragers, schlug nach ihm mit dem Gitterwerke seiner 
Krallen, hieb ihm mit seinem einem Speere an Aus- 
sehen gleichenden Schnabel die Nasenspitze ab, erhob 
sich dann und bedeckte ihm mit seinen beiden Ftifien 
das Gesicht. 

Der Kbnig, der gerade auf seinem Soller lustwan- 
delte, sah gerade durch das grofie Fenster hinaus und 
bemerkte, was die Krahe tat. Er rief dem Speisentrager 
zu: ,,He, Speisentrager, wirf die Tdpfe fort und ergreife 
nur die Krahe !“ Jener warf die Tbpfe ab und packte 
die Krahe fest. Der Kbnig aber sprach: „Komm hier- 
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her!“ In diesem Augenblick kamen die Krahen her- 
bei, frafien selbst soviel sie konnten, nahmen das Ubrige 
auf die angegebene Art mit und flogen fort. Darauf 
kamen noch die anderen und verzehrten, was noch ubrig 
geblieben war. Die acht Vogel aber flogen zu ihrem 
Kfinig und setzten ihm und seiner Gattin das Mahl vor. 
Da wurde das Geltiste der Suphassa befriedigt. 

Der Speisentrager aber brachte die Krahe zum 
Konige bin. Der Kbnig fragte sie: „He, du Krahe, du 
hast dich vor mir nicht gescheut, hast deni Speisen- 
trager die Nase abgehackt und die SpeisentOpfe zer- 
brochen ohne auf dein Leben zu achten. Warum hast 
du derartiges getan?“ Die Krahe antwortete: ,,0 Grofi- 
konig, unser Konig wohnt in der Nahe von Benares; 
ich bin sein Heerfiihrer. Seine Gattin, Suphassa mit 
Namen, hat ein Geliiste bekommen und wollte von 
Eurem Mahle essen. Der Konig teilte mir ihr Geliiste 
mit. Darum bin ich gekommen und habe mein Leben 
geopfert, Jetzt habe ich ihr die Speise geschickt; meine 
Absicht ist ausgeftlhrt. Aus diesem Grunde habe ich 
derartiges getan.“ Indem er dies erzahlte, sprach er 
folgende Strophen: 

„0 grofier Kdnig, bei Benares 
da wohnt der Konig von uns Krahen, 
von achtzig Tausenden umgeben; 
er heifit der SchOngefliigelte. 

Suphassa, seine Frau, ist schwanger 
und hat nach einem Fisch Geliiste; 
und in der Konigs Kiiche wurde 
filr ihn ein kostbar Mahl gekocht. 

Sie sandten mich als Boten her; 
so bin ich, Herr, zu dir gekommen. 

Weil meinem Herren ich Ehr’ erwies, 
darum mufit’ ich die Nase treffen.“ 



497 


Als der Konig dessen Worte vernonimen, dacbte 
er; „Wenn wir den als Mensch Geborenen grofie Aus- 
zeichnung zuteil werden lassen, so konnen wir sie doch 
darum nicht zu unseren Freunden machen. Auch wenn 
wir Ddrfer u. dgl. verschenken, finden wir niemand, 
der ftir uns sein Leben opfeit. Dieser Vogel aber, eine 
einfache Krilhe, opfert ftir seinen Konig sein Leben; ftir- 
wahr, er ist ein Braver, ein Siifiredender, ein Tugend- 
reicher!“ Und befriedigt tlber seine Tugenden ehrte 
er ihn durch Verleihung des weifien Sonnenschirms. 
Jener ehrte mit dem ihm verliehenen weifien Sonnen- 
schirm wieder den Konig und erzahlte von den Vor- 
zilgen des Supatta. Der Konig liefi diesen zu sich 
kommen, hdrte von ihra die Lehre und liefi ihnen beiden 
Speise vorsetzen von derselben Art, wie er selbst sie 
verzehrte. Ftir die tlbrigen Krahen liefi er taglich ein 
Aramana Reis kochen. Er selbst aber beharrte bei der 
Ermahnung des Bodhisattva, gewahrte alien lebenden 
Wesen Sicberheit des Lebens und beobachtete die ftinf 
Gebote. Die Ermahnung der Krahe Supatta aber blieb 
liunderttausend Jahre in Geltung. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der KSnig Ananda, der Heerfuhrer war Sariputta, 
Suphassa war die Rahula-Mutter, Supatta aber war ich.“ 
Ende der Erzahlung von Supatta. 


293. Die Erzahlung von dem Aufgeben 
des KSrpers. 

„Da ich gequalt war." Dies erzahlte der Meister, da 
er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf einen Mann. 
Zu Savatthi namlicb war ein Mann, der an der Gelbsucht 
litt und schon von den Arzten aufgegeben war. Auch 
seine Frau und Kinder dachten von ihm: „Wer wird ihn 

Dutolt, Jatakam. II. 
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noch heilea k6nnen?'‘ Da dachte jener bei sich: „Wenn 
ich von dieser Krankheit genese, werde ich Monch wer- 
den.‘^ Nach einigen Tagen nahm er ein ihm zusagendes 
Mittel und wurde dadurch gesund. Er begab sich nach 
dem Jetavana und bat urn Aufnahme in den MOnchsstand, 
Er erhielt beim Meister die Aufnahme in den Ordeti und 
die Weihe; nicht lange danach gelangte er zur Heiligkeit. 

Eines Tages nun begannen die Monche in der Lehr- 
halle folgendes Gesprach: „Freund, jener Mann, der an der 
Gelbsucht litt, dachte, wenn er sich von dieser Krankheit 
erhole, wolle er M5nch werden. Darauf wurde er M5neh 
und ist jetzt zur Heiligkeit gelangt." Da kam der Meister 
und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Monche, habt 
ihr euch jetzt hier versammelt?“ Als sie erwiderten: „Zu 
der und der,'' sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr Mtoche, 
sondern auch in der Vorzeit sprachen auch Weise so und 
verliefien nach ihrer Genesung die Welt, wodurch sie sich 
FSrderung brachten." Und nach diesen Worten erzahlte 
er folgende Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einer Brahmanenfamilie seine Wieder- 
geburt. Als er herangewachsen war und mit h^us- 
licher Tatigkeit seine Zeit verbrachte, wurde er gelb- 
suchtig. Selbst die Arzte konnten ihn nicht heilen. 
Seine Frau und Kinder waren sehr betrtxbt. Jener 
aber dachte: „Wenn ich von dieser Krankheit genese, 
werde ich die Welt verlassen.“ Als er darauf etwas 
Zusagendes zu sich nahm, erlangte er die Gesundheit 
wieden Er begab sich nach dem Himalaya und be- 
tatigte die Weltflucht der Weisen. Nachdem er die 
Vollendungen und die Erkenntnisse erlangt hatte und 
im GIticke der Ekstase lebte, dachte er: „So lange Zeit 
hindurch bin ich solchen Gluckes nicht teilhaftig ge- 
worden/^ und er stiefi folgenden begeisterten Ausruf aus: 

„Da ich gequalt war durch dies eine Leiden, 
da ich so sehr gepeinigt an der Krankheit litt, 
da ware fast vertrocknet mir mein KOrper, 
wie eine Blume, die auf beifien Sand gelegt 
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, UnschOnes halt man ja fiii- edel, 
was unrein, wird geehrt als rein; 
von Leichen scheint erfiillt die Welt 
dem, der das Edle nicht kann sehn. 

Pfui ilber diesen kranken, faulen Korper, 
ekelerregend, unrein, Leiden unterworfen; 
durch ihn ermatten so die tragen Menschen, 
dafi sie den Weg zur Seligkeit verfehlen." 

Diese Strophen sprach er. 

Wahrend so das grofie Wesen auf verschiedene 
Art die Unreinheit und das bestandige Kranksein be- 
trachtete, verlor er den Gefallen am Korper. Nachdem 
er, so lange er lebte, die vier Vollkommenheiten be- 
tatigt hatte, gelangte er in die Brahmawelt. 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen und die Wahrheiten verkhndigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der VerkQndigung 
der Wahrheiten aber gelangten viele Leute zur Frucht der 
Bekehrung usw.); „DamaIs aber war ich der Asket.“ 
Ende der Erzahlung von dem Aufgeben des KSrpers. 


294. Die Erzahlung von dem Mangoesser. 

„Wer ist dies, dessen Stimme reizend." Dies erza,hlte 
der Meister, da er im Veluvana verweilte, mit Beziehung 
auf Devadatta und Kokalika. Als namlich Devadattas Ruhm 
und Ehre abnahm, ging Kokalika in den Familien umher 
und pries Devadattas Vorziige mit folgenden Worten: 
„Der Thera Devadatta entstammt der Linie des KCnigs 
Mahasammata^). Es ist geboren in der KOnigsfamilie des 
Okkaka^), aufgezogen in ununterbrochener Kriegertradition, 

Dieser gilt als der Slteste KOnig; vgl. in diesem Bande 

S. 356. 

^ Auch dies ist ein sagenhafter alter Kdnig; skr. Iksvaku. 
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Er besitzt die Kenntnis der heiligen Schriften, die Fahig- 
keit zur Ekstase; er hat eine stifie Rede und erkl§rt die 
Lehre. Gebet, helfet dem Theral" Devadatta pries seiner- 
seits die VorzQge des Kokalika, indem er sagte: „Kokalika 
entstammt einer Brahnianenfamilie des Nordens; er hat sie 
veriassen und ist M5nch geworden. Er ist sehr gelehrt 
und ein Erkfcer der Lehre; gebet, helfet dem Kokalika !“ 
Indem so einer des andern Vorzuge pries, gingen sie in 
den H^usern der Familien umher und speisten. 

Eines Tages aber begann man in der Lehrhalle fol- 
gendes Gesprach: „Freund, Devadatta und Kosalika essen 
sich bei den Leuten durch, indem einer des andern un- 
wahre Vorzuge preist." Da kam der Meister und fragte: 
„Zu welcher Unterhaltung , ihr MCuche, habt ilir euch jetzt 
bier niedergelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und 
der," sprach er: „Nicht nur jetzt, ihr MCnche, preisen 
diese in unwahrer Weise ihre Vorztige und kommen da- 
durch zu ihrem Mahle, sondern auch friiher schon kamen 
sie auf diese Weise zu ihrem Mahle." Und iiach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver> 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva als eine Bauragottheit in einem Mango- 
waldchen seine Wiedergeburt. Damals verzehrte eine 
Krahe, auf dem Zweige eines Mangobaumes sitzend,, 
Mangofriichte. Da kam ein Schakal herbei und sah, 
indem er iiach oben blickte, die Knihe. Er dachte: 
,,Wie, wenn ich ihre unwahren Vorzuge rhhmen wixrde 
und dadurch die Mangofrucbte verzehren kdnnte?^ Und 
indem er den Vorzug der Krahe pries, sprach er fol- 
gende Strophe: 

,,Wer ist dies, dessen Stimme reizend 
ins Ohr eindringt, der Sanger bester? 

Auf Mangobaumes Zweigen sitzend 
singt sch5n er wie ein junger Pfau.“ 

Darauf sprach zu ihm die Krahe, indem sie ihii 
gleichfalls lobte: 
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„Nur wer aus edlem Stamme ist, 
versteht die Edelen zu loben; 
du, der du einem jungen Tiger 
vergleichbar, ifi, was ich dir gebe.“ 

Nach diesen Worten schiittelte sie einen Mango- 
zweig und liefi dessen Frtlchte herabfallen. 

Als aber die Baumgottbeit, die in diesem Mango- 
bamne wobnte, die beiden ihre unwabren VorzOge 
preisen und die Mangofrticbte essen sab, spracb sie 
folgende dritte Strophe: 

„Scbon lange sebe icb fiirwabr, 
wie diese Lugner sicb vereinen; 
sie frifit Erbrocbnes, er frifit Leicben 
und docb beloben sie einander." 

Nacbdem sie aber diese Strophe gesprochen, zeigte 
die Gottheit den beiden eine schreckenerregende Ge- 
stalt und veranlafite sie dadurch zum Davonlaufen. 

Nacbdem der Meister diese Lehrunterweisung beschlos- 
sen batte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
„Damals war der Scbakal Devadatta, die KrSbe war Ko- 
kalika, die Baumgottbeit aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Mango-Esser. 


295. Die Erzahlung von dem Letzten. 

„Du hast die Schultern wie ein Stier." Auch dies 
erzahlte der Meister, da er ebendaselbst verweilte, mit Be- 
ziehung auf jene zwei Manner. Die Erzahlung aus der 
Gegenwart gleicht der vorigen. 

Als aber ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
war der Bodhisattva als eine Erap^a-Baumgottheiti) 


’) Vgl. Band I, S. 437, Anm. i. 
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beim Eingang eines Dories wiedergeboren worden. 
Damals schleifte man in einem Dorfe einen verendeten 
alien Ochsen hinaus und warf ihn am Dorfeingang in 
den Era^da-Wald. Ein Schakal kam heran und frafi von 
dessen Fleisch. Da kam auch eine Krahe. Als sie auf 
einem Era^da-Baum sitzend den Schakal sah, dachte 
sie: „Wie, wenn ich ntm in unwahrer Weise seine 
Vorztige loben wtlrde und so von dem Fleisch fressen 
kOnnte?“ Und sie sprach folgende erste Strophe: 

„Du hast die Schultem wie ein Stier, 
gleich einem Ldwen springst du auf. 

Verehrung dir, der Tiere KOnig! 

Vielleicht kdnnt’ ich auch was erhalten.“ 

Als dies der Schakal horte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Nur wer aus edlem Stamme ist, 
versteht die Edelen zu loben; 
du, deren Hals dem Pfauen gleicht, 
steig nur vom Baum herunter, KrShe!*' 

Da aber die Baumgottheit deren Tun bemerkte, 
sprach sie folgende dritte Strophe: 

„Der Tiere letztes ist der Schakal, 
die Krahe ist es bei den Vsgeln, 
der schlechtste Baum ist der Erapda; 
so sind die schlechtsten drei vereint." 

Nachdem der Meister diese Lehrunterweisung beschios- 
sen hatte, verband er das Jstaka mit folgenden Worten: 
„ Damals war der Schakal Devadatta, die Krahe war Ko- 
kalika, die Baumgottheit aber war ich." 

Ende der Erzahlung von dem Letzten. 

I . . ■ , 
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296. Die Erz^hlung von dem Ozean. 

„Wer ist dies." Dies erz^hlte der Meister, da er im 
Jetavana verweilte, mit Beziehung auf den Thera Upa- 
nanda. Dieser war namlich ein grofier Esser und hatte 
grofien Durst; mit Vorraten, die einen ganzen Wagen 
fiillten, konnte man ihn nicht befriedigen. Wahrend der 
Regenzeit verbrachte er in. zwei oder drei Kl5stern die 
Zeit. In das eine stellte er seine Schuhe, in eines 
seinen Wanderstab, in eines seinen Wassertopf und in 
einem wohnte er selbst. Wenn er in ein Landkloster kam 
und die Monche mit vorztiglicher Ausrustung versehen fand, 
erzS,hlte er ihnen von den vier Arten derEdlen^). Er liefi sie 
sich Lumpen vom Schmutzhaufen holen und nahm selbst 
ihre Gewander an sich; er liefi sie irdene Almosenschalen 
nehmen und nahm selbst alle schbnen Almosenschalen und 
die Metallgefafie. Wenn er sie erhalten hatte, fiillte er 
einen Wagen damit und kehrte damit nach dem Jetavana 
zuriick. 

Eines Tages nun begannen die MCnche in der Lehr- 
halle folgcndes Gesprach: „Freund, der Sakyasohn^) Upa- 
nanda ist ein grofier Esser und ein Mann mit vielen WOn- 
schen. Andern erklart er ihre Pflichten, fQllt mit den Asketen- 
requisiten einen ganzen Wagen und kommt damit zuriick." 
Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher Erzahlung, 
ihr M5nche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als 
sie antworteten: „Zu der und der," sprach er: ,^Etwas 
Unrechtes, ihr Mdnche, hat Upananda getan, als er den 
anderen^) die Arten der Edien auseinandersetzte. Denn 
zuerst mufi er selbst gentigsam werden; dann kann er erst 
andern die Arten der Edien auseinandersetzen." 

„Zuerst soil einer nur sich selbst 
in dem befest’gen, was sich ziemt; 
dann erst soil er die andern lehren. 

Nicht m5ge siindigen der Weise."^) 

Darunter werden verstanden: i. wer mit der ihm gespen- 
deten Kleidung, 2. wer mit der ihm gereichten Nahrung, 3. wer 
mit dem ihm gespendeten Lager zufrieden ist, und 4. wer sein 
Gltick in der Betrachtung sucht. 

2) Er ist also ein naher Verwandter Buddhas. 

Statt „parisain“ ist zu lesen ^paresaip". 

Dies ist die Strophe 158 des Dhammapadam. 
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Nachdem der Meister diese Strophe des Dhammapadam 
gesprochen, tadelte er Upananda und sagte dann: „Nicht 
ailein jetzt, ihr Monche, nimmt Upauanda viel fflr sich in 
Anspruch; auch fruher schon glaubte er auf dem grofieii 
Meere die andem vom Wasser fern halten zu tniissen." 
Nach diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus 
der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als eine Meergott- 
heit. Da ging eine Wasserkrahe auf der Oberflache 
des Ozeans umber und sagte: „Trinkt im Ozean das 
Wasser mit Mafi; trinket es mit Achtsamkeit!" So hielt 
sie bei ihrem Umherwandein die Scharen der Fische 
und der Vogel zuriick. 

Als dies die Meergottheit bemerkte, sprach sie fol- 
gende erste Strophe: 

„Wer ist dies, der auf salz’gem Meere 
nach alien Seiten lauft umher, 
die Fische und die Ungeheuer 
abhalt und den die Wogen qualen?" 

Da dies die Wasserkrahe hOrte, sprach sie folgende 
zweite Strophe: 

„Als Vogel, der bestandig trinkt, 
heifi’ xiberall ich unersattlich; 
ich aber mdchte ganz austrinken 
den Ozean, den Herrn des Wassers.“ 

Als dies die Meergottheit vernahm, sprach sie fol- 
gende dritte Strophe: 

„BaId geht das grofie Meer zuruck, 
bald fQllt sich's wieder wie zuvor. 

Nicht merkt man, ob an ihm getrunken; 
nicht auszutrinken ist das Meer.“ 

Nach diesen Worten aber zeigte sie der Wasser- 
krahe eine schreckenerregende Erscheinung und ver- 
anlaBte sie dadurch davonzulaufen. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war die Wasserkrahe Upananda, dieGottheit aber war ich." 
Ende der Erzahlung vom Ozean. 


297. Die Erzahlung von der Liebesklage. 

„Hoch oben fliegst du, V6gelein.“ Dies erzahlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
die Verlockung dui'ch die fruhere Frau. Die Erzahlung 
aus der Gegenwart wird im Puppharatta- Jataka i) berichtet 
warden, die Begebenheit aus der Vergangenheit aber wird 
im Indriya-Jataka 2) erzahit werden. 

Diesen Mann aber spieBten sie lebend an einen 
Pfahl. Als er so dasitzend eine Krahe durch die Luft 
fliegen sab, da beachtete er nicht seinen noch so starken 
Schmerz, sondern redete, um seiner lieben Gattin eine 
Botschaft zu senden, die Krahe an und sprach folgende 
Strophen : 

„Hoch oben fliegst du, VOgelein, 
mit deinen Fltigeln flatterst du. 

Zu ihr, der SchOnhtiftigen, sprich; 
was wird sie wohl so lange tun? 

Von diesen Din gen weifi sie nichts, 

vom Schwert und Spiefi, an dem ich stecke. 

Die Grausame wird mir jetzt zttrnen; 
dies qualt mich, nicht die Marter hier. 

Der Panzer mein, dem Lotos gleichend, 
der Goldschmuck auf dem Kissen liegt, 
von Baumwoir auch das zarte Kleid; 
sie sei zufrieden mit den Schatzen." 

') Dies ist das 147. Jataka: flbersetzt Band I, S. 540—543- Es 
mtiflte also heifien: „ist im . . . berichtet worden". 

-) Jataka 423; bei Fausbbll Band HI, S. 461 — 469. 



Wahrend er so klagte, starb er und wurde in der 
HdJIe wiedergeboren. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Walirheiten verkiindet hatte, verband er das Jataka 
mit folgenden Worten (am Ende der Verkiindigung der 
Wahrheiten aber gelangte jener unzufriedene M5nch zur 
Frucht der Bekehrung): „Die damalige Gattin war auch 
die jetzige Gattin; der Gottersohn aber, der diese Bege- 
benheit ansah, war ich/‘ 

Ende der Erzahlung von der Liebesklage. 


298. Die Erzahluug von dem Feigenbauni. 

„Vom Feigenbaum sind diese Fruchte." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf einen MCnch. Dieser hatte sich namlich bei einem 
Grenzdorfe ein Kloster gebaut und wohnte dort. Dies 
Kloster war entziickend auf einem grofien Felsen gelegen. 
Ein kleiner Waschplatz war dabei mit bequem zu erreichen- 
dem Wasser, ein Dorf um Nahrung zu liolen war nicht 
weit und liebevoll spendeten dessen Bewohner Almosen. 

Es kam aber ein M5nch auf seiner Almosenwanderung 
auch in dieses Kloster. Der dort ansassige Mooch erwies 
ihm die Ehren, die einem AnkOmmling zustehen. Am 
nachsten Tage ging er mit ihm in das Dorf hinein um 
Almosen zu sarameln. Die Leute spendeten ihm Almosen 
und luden ihn fur den nachsten Tag ein. — Nachdem der 
angekommene MOnch ein paar Tage dort gelebt hatte, 
dachte er: „Ich werde durch eine List den Monch 
betrugen, ihn von hier vertreiben und dies Kloster far 
mich selbst in Besitz nehmen." Als jener daher kam um 
dem Thera seine Aufwartung zu machen^), fragte ihn dieser: 
jjLieber, hast du schon die Buddha- Aufwartung ausgefuhrt?" 
Der andre erwidei'te: „Herr, es ist niemand da, der dies 

Das tiberlieferte „agatain“, das Rouse in „agaiitva^‘ um- 
andern will, ist ganz richtig. Wie aus den Anreden der beiden 
hervorgeht, ist der angekommene MOnch der altere; daher hat 
der jungere ihm seine Aufwartung zu machen und nicht umge- 
kehrt. 
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Kloster bewaclit; darum bin ich bis jetzt noch nicht ge- 
gangen." Darauf versetzte der Angekommene: „Ich werde 
es solange bewachen, bis du von der Buddha-Aufwartung 
zurtlckkehrst." Herr," erwiderte der ansassige M5nch* 

„Lafit nicht nach in eurem Eifer, bis ich zuriickkomme," 
sagte er noch den Lenten und zog fort. 

Von da an sagte immer der neuangekommene M5nch: 
„Den und jenen Fehler hat der hier ansassige Monch," 
\in'd inachte ihm so die Leute abwendig. Nachdem der 
andre aber dem Meister seine Huldigung dargebracht, 
kehrte er zuriick. Jener aber gab ihm keine Wohnung. 
Nachdem er an irgend einem Orte die Nacht verbracht 
hatte, ging er am n^chsten Tage in das Dorf um Almosen 
in sammeln. Die Leute aber erwiesen ihm nicht einmal 
die schuldige Ehrung. Voll Kummer kehrte er nun in das 
Jetavana zurdck und teilte diese Begebenheit den MCn- 
chen mit. 

Diese begannen in der Lehrhalle folgendes GesprSch: 
yFreund, der Monch so und so hat den Monch so und so 
aus seinem Kloster vertrieben und selbst dort Wohnung 
genommen." Da kam der Meister und fragte: „Zu welcher 
Unterhaltung, ihr MOnche, habt ihr euch jetzt hier nieder- 
gelassen?" Als sie antworteten: „Zu der und der," sprach 
er: „Nicht nur jetzt, ihr M5nche, sondern auch friiher 
schon vertrieb ihn dieser aus seiner Wohnung." Und nach 
diesen Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der 
Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva seine Wiedergeburt als eine Baum- 
gottheit in einem Walde. Dort regnete es wahrend 
der Regenzeit immer sieben Tage lang. Ein kleiner 
Affe aber mit rotem Gesicht wohnte dort in einer 
Felsenh5hle, die dem Regen nicht ausgesetzt war. Eines 
Tages saB er behaglich am Eingang zu seiner Hohle 
an einer trocknen Stelle. Da kam ein groBer Affe mit 
schwarzem Gesicht daher, der durchnaBt war und unter 
der Kalte litt. Als er jenen dort sitzen sail, dachte er: 
„Ich werde ihn durch eine List vertreiben und selbst 
hier Wohnung nehmen.'* Indem er seinen Leib auf- 
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blies^) und sich ein vergnilgtes Aussehen gab, sprach 
«r, vor dem anderen stehend, folgende erste Strophe: 

„Vom Feigenbaum sind diese Friichte, 

Bananen auch, gut ftlr die Affen^). 

Komm doch heraus, verzehre sie; 
waruni begntigst du dich mit Eklem?“ 

Jener glaubte seinen Wortenund verliefi seine Hdhle,, 
um die Waldfrtlchte zu verzehren. Nachdem er aber 
tiberall herumgegangen war und nichts gefunden hatte, 
kam er wieder zuriick. Als er den anderen im Innern 
der Hdhle sitzen sah, dachte er: „Ich will ihn be- 
trugen“ und sprach vor ihn hintretend folgende zweite 
Strophe: 

,,So begliickt sein mdge jeder, 
der dem Alter Ehr’ erweist, 
wie ich heute glucklich bin, 
da ich afi der Baume Friichte." 

Als dies der grofie Affe horte, sprach er folgende 
dritte Strophe: 

„Wenn einen waldgebornen Affen 
ein andrer Affe will betriigen, 
so glaubt dies selbst ein junger nicht, 
viel weniger, wer reif an Jahren." 

Darauf entfemte sich jener von dem Orte. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals 
war der kleine Affe der ansassige MOnch, der grofie 
schwarze Affe war der Ankdmmling, die Baumgottheit aber 
war ich.“ 

Ende der Erzahlung von dem Feigenbaum. 

’) WOrtlich: Er liefl seinen Leib herabhangen. 

®) Statt „kapitthana“, das mit „fcapittha“, dem indischen Namen 
for Feronia Elephantum znsammenhangen wUrde, ist wohl zu 
iesen „kapithana“, wie es eine Handschrift hat. 
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299. Die ErzEblung yon Komayaputta. 

„Du hast doch fruher." Dies erz^hlte der Meister, da. 
er im Pubbarama^) verweilte, mit Beziehung auf Mdnche, 
die ihren Mutwillen trieben. Wahrend n2,mlich der Meister 
im obern Geschosse wohnte, erzahlten diese im untem Ge- 
.schosse, was sie gesehen oder geh5rt batten u. dgl., und 
safien zusammen, indem sie von Streit und Zankereien 
redeten. Deshalb rief der Meister den grofien Mogallana 
herbei und sagte ihm: „Gehe hin und bringe die M5nche 
in Angst!" Der Thera flog in die Luft empor und stiefi 
mit seiner grofien Zehe an die Mauer ihres Stockwerkes. 
Dadurch erschiitterte er das Gebaude, dafi es bis zum 
Meere hin schwankte. Von Todesfurcht ergriffen, verliefien 
die MSnche das Haus und blieben draufien. 

Ihr Mutwille aber wurde unter den MOnchen bekannt. 
Eines Tages begannen die Monche in der Lehrhalle fol- 
gendes Gesprach: „Freund, einige MCnche, die doch in 
dieser so zum Heile fuhrenden Lehre Monch geworden 
sind, treiben besttodig Mutwillen. Sie tun nicht ihre Pflicht 
zur Erlangung der Einsicht von der Unbestandigkeit, dem 
Leiden und der Nichtwirklichkeit der Dinge."‘^) Da kam 
der Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung , ihr' 
Monche, habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie 
antworteten: „Zu der und der," sprach er: „Nicht nur 
jetzt, ihr MOnche, sondern auch friiher schon waren diese 
mutwillig." Und nach diesen Worten erzilhlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedeni zu Benares Brahmadatta regierte, nahm 
der Bodhisattva in einem Dorfe in einer Brahmanen- 
familie seine Wiedergeburt. Man nannte ihn Komaya- 
putta. In der Folgezeit verliefi er seine Heimat, be- 
tatigte die Weltflucht der Weisen und wohnte im Hima- 
laya-Gebirge. Es erbauten sich aber auch andere, mut- 
willige Asketen im Himalaya ihre Einsiedelei und wohnten 

Auf Deutsch: das alte Kloster; ein Lieblingsaufenthalt 
Buddhas. 

2) Rouse abersetzt diesen Satz, als wenn noch eine Negation 
dabei stande. Ich nehme „vipassanaya" als Dativ des Zwecks,.. 
abh^gig von „kammaiTi karonti". 
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dort. Diese betrieben nicht einnial die Vorbereitungen 
zur Herbeifuhrung der Ekstase. Sie holten sich aus 
dem Walde FrOchte, die sie lachend verzehrten, und 
brachten mit allerlei Spafien ihre Zeit bin. Bei ihnen 
weilte ein Affe. Auch dieser war mutwillig; er konnte 
Gesichter schneiden u. a. m. und zeigte den Asketen 
manchen Spafi. 

Nachdem aber die Asketen lange dort verweilt 
batten, begaben sie sicb einmal, urn sicb mit Salz und 
Saurem zu verseben, in das Bereicb der Menscben. 
Nachdem sie aber weggezogen waren, kam der Bodhi- 
sattva an diesen Platz und nahm dort seine Wohnung. 
Der Affe zeigte auch ihm ebenso wie jenen seine Spafie. 
Der Bodbisattva aber schnippte mit den Fingem und 
gab ihm eine Ermahnung mit folgenden Worten: „Wenn 
man in der Nalie von wohl unterrichteten WeltMcht- 
lingen wohnt, mu6 man einen guten Wandel fQhren, 
mufi das richtige Bewufitsein von seinem KOrper u. dgl. 
haben^) und der Ekstase ergeben sein.“ Von da an 
war der Affe tugendhaft und ftlhrte einen reinen Wan- 
del. Der Bodbisattva aber ging von dort anderswohin., 

Nachdem sich nun jene Asketen mit Salz und 
Saurem versehen batten, kehrten sie an diesen Ort zu- 
riick. Der Affe aber zeigte ihnen nicht raehr wie vor- 
her seine Spafie. Da fragten ihn die Asketen: „Frtiher, 
Lieber, triebst du vor uns deine Spafie und jetzt tust 
du es nicht mehr; warum?“ Und sie sprachen folgende 
erste Strophe : 

„Du hast doch frhher bei uns Tugendhaften 

durch Schreien Scherz getrieben in dem Kloster. 

*) D. h. den richtigen Gebrauch von den einzelnen Korper-, 
teUen. Man unterscheidet nach den einzelnen Sinnen sechs 
solcber Betatigungsarten (die sechste bezieht sich auf den Ver- 
stand}. ' ' 
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Holla, so tu doch, Affe, wie die Affen; 
wenn du so brav bist, sind wir nicht erfreut.“ 

Als dies der Affe hOrte, sprach er folgende zweite 
Strophe : 

„Vernommen hab’ ich von der grdfiten Reinheit 
durch Komayaputta, den Hochgelehrten. 

Nicht haltet mich ftirs Gleiche noch wie friiher; 
denn der Ekstase bin ich jetzt ergeben.“ 

Da dies der Asket vernahm, sprach er folgendb 
dritte Strophe: 

,,Wenn man auf einen Felsen Samen sat 
und auch ein Gott lafit regnen, wachst es nicht. 
Vernommen hast du von der grofiten Reinheit; 
doch nicht ist, Affe, dir Ekstase mOghch.“ 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verktindigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten: „Damals waren die mut- 
willigen Asketen diese MGnche, Komayaputta aber war ich." 

Ende der Erzahlung von Komayaputta. 


300. Die Erzahlung von dem Wolfe. 

„Der nur von andrer T5tung lebt." Dies erz^hlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung aiif 
eine alte Freundschaft. Die Begebenheit ist im Vinaya^) 
ausfuhrlich erzahlt; folgendes aber ist in Ktirze der Inhalt: 
Der ehrwtirdige Upasena, ein MOnch von zwei Jahren^), 
begab sich einmal mit seinem Gefahrten, einem M5nche 


Die Erzablang findet sich im ersten Buche des Mahavagga, 
Kap. 31. 

2) Es scheint ein Mdnch gemeint zu sein, der seit zwei Jahren 
die Weihe hat 
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von einem Jahre, zu dem Meister. Er empfing vom Meister 
einen Tadel, worauf er ihn grufite und sicli entfernte. 
Er befestigte darauf in sich die ubernattirliche Einsicht 
und erlangte die Heiligkeit. Der Genugsamkeit und anderen 
Tugenden war er ergeben und beobachtete die dreizehn 
Asketenpflichten Nachdem er auch seine Genossen zur 
Beobachtung der dreizehn Asketenpflichten veranlafit hatte, 
begab er sich , w^hrend der Erhabene drei Monate in 
Zuriickgezogenheit verbracht hatte, mit seinem Gefolge 
zum Meister. Nachdem er wegen seiner Gefolgschaft zuerst 
einen Tadel erhalten hatte wegen unrechter Reden und 
nicht entsprechendem Verhalten, erhielt er beim zweiten 
Male die Genehmigung, dafi von nun an die MOnche, die die 
dreizehn Ask eten tugenden auf sich genommen, nach Be- 
lieben zuin Meister kommen und ihn besuchen durften. 
Nachdem er diese Erlaubnis vom Meister erhalten, verliefi 
er ihn und teiite dies seinen MSnchen mit. 

Von da an kamen die M 5 nche, welche die Asketen- 
pflichten auf sich genommen hatten, zu dem Meister, um 
ihn zu besuchen Als der Meister sich aus seiner Zurtick- 
gezogenheit erhoben, warfen sie dort ihre schmutzigen 
Lappen weg und nahmen ihre reinen Gewander. Wahrend 
nun der Meister mit einer grofien Menge von M 5 nchen von 
Wohnung zu Wohnung wandelte, sah er die allenthalben 
hingeworfenen schmutzigen Lumpen. Er fragte nach dem 
Grunde; als er ihn erfuhr^ sagte er: „Ihr Monche, die Er- 
fiillung der Gelabde bei diesen MOnchen gleichtinihrer kurzen 
Dauer der Austibung der Uposatha-Gebote^) durch den 
Wolf." Nach diesen Worten erzahlte er folgende Bege- 
benheit aus der Vergangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, war 
der Bodhisattva der G5tterkonig Sakka. Es wohnte 
aber ein Wolf am Ufer des Ganges auf einem grofien 
Felsen. Da kam das Schneewasser in den Ganges und 
umflutete den Felsen. Der Wolf stieg hinauf und legte 
sich auf die Oberflache des Felsens. Er hatte dort 

Vgl. Band I, S. 79, Anm. 2. Fiir das Folgende ist beson- 
ders die erste Regel wichtig, wonach die GewSnder nur aus aiif- 
gelesenen Lumpen gefertigt sein durften. 

Vgl Band I, S. 3, Anm. 3. In dem Jataka ist auf das 
Fasten an diesem Tage besonderer Nachdruck gelegt. 
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aber kein Futter noch einen Weg, um sich Nahrung zu 
suchen. Da nun das Wasser immer mehr stieg, dachte 
er: „Ich babe keine Nahrung und auch keinen Weg, 
um rair Nahrung zu verschaffen. Es ist besser das 
Uposatha-Fasten auszuhben als untatig dazuliegen.“ Und 
er legte sich nieder, indera er sich im Geiste vomahm 
das Uposatha-Fasten zu halten und die Gebote zu be- 
obachten. 

Wahrend aber Sakka nachdachte, bemerkte er dessen 
schwachen Entschlufi. Er dachte: ,,Ich will den Wolf 
foppen." Darauf kam er in der Gestalt eines Bockes 
herbei, blieb unweit von jenem stehen und zeigte sich 
ihm. Als ihn der Wolf sah, dachte er: „Ich will an 
einem andern Tage die Uposatha-Pflichten betatigen"; 
er erhob sich und sprang auf uin ihn zu fangen. Der 
Bock aber sprang hierhin und dorthin und liefi sich nicht 
fangen. 

Als nun der Wolf ihn nicht zu fangen vermochte, 
kehiie er um, kam an seinen Platz zurtick und legte 
sich wieder nieder, indem er dachte: ,,Jetzt habe ich 
doch nicht die Uposatha-Gebote gebrochen." Da stellte 
sich Sakka durch seine gOttliche Macht in die Luft und 
sagte: „Was will einer, der so schwach ist in seinen 
Entschltissen, mit der Beobachtung der Uposatha-Ge- 
bote? Da du nicht wufitest, dafi ich Gott Sakka bin, 
wolltest du des Bockes Fleisch fressen." Nachdem er 
ihn so geplagt und getadelt, kehrte er in die GOtter- 
welt zurtick. 

„Der nur von andrer TOtung lebt, 
der nur von Fleisch und Blut sich n8.hrt, 
der Wolf nahm auf sich ein Gelflbde; 
er wollte einen Fasttag halten. 

Da Sakka sein Geliibd’ erkannte, 
kam er in Bocksgestalt hei'bei; 

Du to it, Jatakam. IT. 
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da war vergessen das Geltibde^ 
den Vorsatz brach der Blutgewohnte, 

So maclien es auch oft die Menschen; 
wenn sie zu schwach sind zum Entschlufi, 
so machen sie sich's auch so leicht, 
wie es der Wolf tat mit dem Bocke." 

Diese drei Strophen sprach der v5llig Erleuchtete. 
Nachdem aber der Meister diese Unterweisung be- 
schlossen, verband er das Jataka mit folgenden Worten: 
,;Damals war ich der Gott Sakka." 

Ende der Erzahlung von dem Wolf. 


Ende des dritten Buches. 
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151. Die Erzahlung von der K 5 nigsermahnung 

(Rajovada-Jataka). i 

Ein Konig reist um zu erfahren, ob er Fehler 
liabe, im Lande umber. Unterwegs trifft er einen 
benachbarten KOnig, der dasselbe Ziel verfolgt. 

Die beiden Wagon lenker unterhalten sich um 
festzustellen, wer von ihnen dem andern aus- 
weichen miisse, von den Vorziigen ihrer Herren, 
wobei sich herausstellt, dab der erstere Konig 
den andern an Tugend iibertrifft. 

152. Die Erzahlung von dem Schakal (Sigala- 

Jataka). 6 

Eine junge Lowin wird von einem Schakal zur 
Frau begehrt. Hire Brtider wollen ihn ftir diese 
Frechheit bestrafen, zerschmettern sich aber die 
Brust an der Kristallh5hle, in der der Schakal 
haust. Der letzte Bruder t5tet den Schakal auf 
andre Art; er stofit einen Schrei aus, worauf der 
Schakal aus Angst stirbt. 

153. Die Erzahlung von dem Eber (Sukara- 

Jataka). ii 

Ein Eber sieht einen LOwen, da dieser gerade 
gesattigt ist, und fordert ihn zum Kampfe heraus. 

Der LOwe verschiebt den Kampf, um spater den 
Eber verspeisen zu kdnnen. Der Eber briistet sich 
damit; aber seine Genossen veranlassen ihn, sich 
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den Korper mit Unrat zu besudein, damit der 
Lowe ihn ausEkel verschone. So kommt es auch; 
die Eber aber ziehen aus Angst fort. 

154. Die Erzahluug von der Schlange (Uraga- 

Jataka). 14 

Eine Schlangengottheit, die eine hOhere Gott- 
heit beleidigt hat, wird von dieser verfolgt. In 
ihrer Not fliicfatet sie sich zu einem Asketen, der 
den Verfolger zur Schonung veranlafit. 

155. Die Erzahlung von Gagga (Gagga-Jataka). 17 

Ein junger Brahmane rettet sich und seinen Vater 
vor einem Damon, indem er beim Niesen jedes- 
mal dem andern langes Leben wtinscht. 

156. Die Erzahlung von dem Herzensfefiler 

Allnacitta-J ataka). 2^ 

Ein alter Elefant wird von Zimmerleuten geheilt* 

Zum Dank stellt er ihnen seinen Sohn fUr die 
Arbeit zur Verfugung. Der Kdnig wird auf den 
j ungen Elefanten aufmerksam, nimmt ihn in seinen 
Dienst und behandelt ihn als seinen besten Freund. 

— Kurz vor der Geburt des Thronerben stirbt der 
Kbnig. Als ein andrer KOnig diese Gelegenheit 
benutzt und die Stadt erobern will, besiegt ihn 
jener Elefant und erhalt so dem neugebornen 
KOnig die Herrschaft. 

157. Die Erzahlung von dem Vorzug (Guna- 

Jataka). 29^ 

Ein Lowe ist auf der Gazellenjagd im Schlamm 
eingesunken und kann sich nicht daraus befreien. 

Ein Schakal hilft ihm heraus und rettet so sein 
Leben. Zum Dank nimmt der LOwe den Schakal 
und seine Familie zu sich. Die LOwin aber sieht 
dies nicht geim und mochte sie vertreiben; doch 
der L5we erzahlt ihr, wie ihm der Schakal da& 
Leben gerettet. 
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158. Die Erzahlung von Suhanu (Suhanu-Jataka), 36 

Ein KCnig lafit die Pferde, die man ihm zuin 
Kauf anbietet, durch ein bissiges Pferd verletzen, 
urn sie billiger zu erhalten. Auf den Rat eines 
weisen Mannes bringen die Handler nun auch ein 
bissiges Pferd mit; doch sehen sie mit Erstaunen, 
wie gut sich die beiden vertragen. Der Weise aber 
klart sie uber den Grund dieser Erscheinung auf. 

159. Die Erzahlung von dem Pfau (Mora-Jataka). 39 

Ein goldfarbener Pfau kann trotz aller Bemu- 
hungen nicht gefangen werden, da er immer am 
Morgen den Schutz der Gottheit anruft. Endlich 
gelingt es den JSgern durch ein dressiertes Pfauen- 
weibchen seiner habhaft zu werden. Er wird zu 
dem Kdnig gebracht, der durch seinen Genufi 
der Unsterblichkeit teilhaftig zu werden hofft. Der 
Pfau aber Oberzeugt ihn von der Torheit dieser 
Ansicht und wird wieder freigelassen. 

160. Die Erzahlung von Vinllaka (Vinllaka- 

Jataka). 44 

Ein Schwan hat von einem Krahenweibchen 
einen Sohn erhalten und l^fit ihn durch seine 
beiden echten Sohne holen. Der Bastard zeigt 
sich aber unterwegs so tibermtitig, dafi ihn sein 
Vater wieder fortschickt. 

161. Die Erzahlung von Indasamanagotta (In- 

dasamanagotta-Jataka). 47 

Ein Asket zieht trotz der Warnung seines Meisters 
einen j ungen Elefanten auf, Als er sich einmal 
auf einige Tage entfernt hat, wird er bei seiner 
Rhckkehr von dem wiitenden Tiere getdtet. 

162. Die Erzahlung von der Vertrautheit (San- 

thava-Jataka). 49 

Ein junger Asket giefit, um den Feuergott zu 
ehren, eine Schiissel voll Reisbrei in die Opfer- 
flamme, Dadurch w^chst das Feuer so sehr, dafi 
es ihm die Htitte einaschert. Darauf gibt der 
Asket den Dienst des Feuergottes auf. 
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163. Die Erzahlung von Susima (Susima-Jataka). 5:2 

Ein junger Brahmane erlemt, um das Amt 
seines verstorbenen Vaters seiner FamiKe zu er- 
halten, in einer Nacht dessen ganze Kunst. Bei 
der Probe stellt er alle andern in Schatten und 
darf deshalb trotz seiner Jugend das Amt be- 
halten. 

164. Die Erzahlung von dem Geier (Gijjha- 

Jataka). 55 

Der Grofikaufmann von Benares erweist einer 
Schar von Geiern eine Wohltat. Um sich ihm 
dankbar zu erzeigen, stehlen nun die Geier den 
andern Leuten ihr Eigentum und lassen es in den 
Hof von jenem fallen. Ein Geier wird hierbei ge- 
fangen. Er bekennt den Grund ihres Tuns und 
der Grofikaufmann gibt den Besitzern ihre Habe 
zuriick. 

165. Die Erzahlung von dem Ichneumon (Nakula- 

Jataka). 60 

Ein weiser Mann sohnt eine Schlange und ein 
Ichneumon, die bisher untereinander in Feind- 
schaft gelebt, miteinander aus. Da er merkt, dafi 
trotzdem das Ichneumon noch nicht ruhig zu 
schlafen wagt, belehrt er es, dafi es wirklich keine 
Furcht mehr zu haben brauche. 

166. Die Erzahlung von Upasalha (Upasalha- 

Jataka). 62 

Ein Brahmane zeigt seinem Sohne einen, wie 
er meint, ganz reinen Ort, an dem er nach seinem 
Tode verbrannt werden will. Ein Weiser aber 
zeigt ihm, dafi auch dieser Ort schon oft durch 
Leichen befleckt wurde, und beweist ihm das 
Unsinnige seines Verlangens. 

167. Die Erzahlung von Samiddhi (Saniiddhi- 

Jataka). 65 

Eine Gottertochter will einen jungen Asketen 
verlocken den Ltisten zu leben, solange er noch 
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jung ist. Er aber weist sie zurGck niit dem Hin- 
weis darauf, dafi ihm die Zeit des Todes unbe- 
kannt sei. 

168. Die Erzahlung von dem Habicht (Saku- 

nagghi-Jataka). 67 

Ein Habicht fangt eine WachteL Durch List 
bringt sie ihn dazu, dafi er sich nochmals auf sie 
stiirzt. Dabei weicht sie ihm aus, so dafi der 
Habicht sich die Brust zerschmettert. 

169. Die Erz^hlung von Araka (Araka-Jataka). 70 

Ein Lehrer verkiindet seinen Schtilern die Pflicht, 
die andern Wesen zu lieben. 

170. Die Erzahlung von dem Chamaleon (Ka- 

kaiitaka-Jataka). 72 

Es wird lediglich eine im Mahaummagga-Jataka 
stehende Erzahlung zitiert. 

171. Die Erzahlung von dem heiligen Wort 

(Kalyaiiadhamma-Jataka). 72 

Infolge eines Mifiverstandnisses meinen die Leute 
eines Grofikaufmanns, dieser wolle MOnch werden, 
und klagen laut Als dieser davon hort, fafit er die 
Sache als einen Wink des Schicksals auf und 
wird wirklich MOnch. 

172. Die Erzahlung von Daddara (Daddara- 

Jataka). 75 

Als eines Tages die LCwen sich mit Schreien 
vergnugen, schreit ein Schakal dazwischen. Da 
die LOwen aus Scham dariiber schweigen, meint 
ein junger Lowe, dies geschehe aus Furcht. Doch 
sein Vater klart ihn tiber den wahi*en Grand auf. 

173. Die Erzahlung von dem Affen (Makkata- 

Jataka). 7 ^ 

Ein Affe m5chte sich an dem Feuer warmen, 
das in der Hiitte eines Asketen brennt, und zieht 
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deshalb ein Asketeiigewand an. Der Sohn des 
Asketen M6t sich tauschen; der Vater aber Idart 
ihn aber seinen Irrtum auf. 

174. Die Erzahliing von deni verraterischen 

Affen (Dabhiya-Makkata-Jataka). 80 

Ein weiser Mann verschafft einem von Durst 
gequalten AiFenWasser; docli dieser verhohnt ihn 
dafur und beschmutzt ihn sogar, als er dafur zu- 
rechtgewiesen wird. 

175. Die Erzahlung von dem Sonnenanbeter 

(Adicciipatthana-Jntaka). 83 

Ein Affe zerbriclit und besudelt die Geratschaften 
von Asketen. Spater stellt er sich fromm, so dafi 
ihn die Leute bewundern, Doch der Meister der 
Asketen entlarvt den Heuchler. 

176. Die Erzahlung von der Handvoll Erbsen 

(Kalayamutthi-Jataka). 85 

Ein Affe hat sich mit einer Handvoll Erbsen 
auf einenBaum geflfichtet. Als ihra eine herunter- 
fallt, wirft er alle ubrigen weg um die eine zu 
suchen. Den KOnig, der dies mit angesehen, 
macht ein weiser Mann auf das TOrichte dieses 
Gebai'ens aufmerksam, worauf der Konig fur sich 
eine Lehre daraiis zieht. 

177. Die Erzahlung von dem Tincjuka-Baume 

(Tin.duka-Jataka). 87 

Eine Affenschar begibt sich bei Nacht auf einen 
Baum um, wie gewohnt, dessen FrUchte zu ver- 
zehren. Die Dorfbewohner aber merken dies 
und umstellen den Baum um die Affen zu fan- 
gen. Da zUndet ein zurOckgebliebener Affe im 
Dorfe Feuer an; die Dorfbewohner eilen nach 
Hause um das Feuer zu loschen und die Affen 
sind gerettet. 
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178. Die Erzahlung von der SchildkrOte (Kac- 

chapa-Jataka). 90 

Wahrend einmal wahrend einer Diirre die Tiere 
des Wassers ihren gewohnten Ort verlassen, bleibt 
eine Schildkrote in ihrer Wohnung und wird von 
einem Manne, der Lehm grabt, mit seinem Spa- 
ten getdtet. 

179. Die Erzahlung von Satadhamma (Sata- 

dhamma-Jataka). 94 

Ein junger Brahmane reist, ohne Vorrate bei sich 
2U haben, mit einem Angehdrigen der niedrigsten 
Kaste. Dieser bietet ihm Speise an, die aber der 
Brahmane zuruckweist. Als aber der Hunger 
wachst, nimmt er von den Resten der Mahlzeit 
des andern. Daruber schamt er sich so, dafi er 
sich nicht mehr vor den anderen zeigt und stirbt 

180. Die Erzahlung von dem schweren Ge- 

schenk (Duddada-Jataka). 98 

Ein Asket lobt die Freigebigkeit und betont, 
dafi es auf die Grofie der Gabe nicht ankomme. 

181. Die Erzahlung vom Prinzen Unvergleich- 

1 i c h (Asadisa-Jataka). 100 

Ein Prinz, der ein sehr gewandter Bogenschiitze 
ist, mufi das Reich verlassen, da sein Bruder, der 
K6nig, sich vor ihm fQrchtet. Er tritt in den 
Dienst eines anderen KOnigs, vor dem er un- 
glaubliche Proben seiner TUchtigkeit ablegt. — 

Als spater sein Bruder von anderen K5nigen be- 
kriegt wird, droht er diese mit seinen nie fehlen- 
den Pfeilen zu tdten, worauf sie beschamt ab~ 
zieheii. 

182. DieErzahlung von demKampfgewohnten 

(SaiTigamavacara-Jataka). 106 

In einer Schlacht verliert der Leibelefaiit des 
KOnigs pldtzlich den Mut und er will fliehen. 

Doch wird er von seinem Abrichter ermuntert 
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und stttrzt sich wieder mit Wiit in den Kampf, 
so dafi ihm der Sieg bleibt. 

183. Die Erzahlung von dem triiben Wasser 

(Valodaka-Jataka). 1 1 1 

Die edlen Rosse des Konigs erhalten einmal, 
um sie zu beleben, einen berauschenden Trank. 

Sie werden nicht berauscht davon, wohl aber die 
Esel, die von dem mit Wasser vermischten Reste 
getr unken. 

184. Die Erzahlung von Giridanta (Giridanta- 

Jataka). 1 13 

Das LeibroB des KOnigs hat einen lahmen 
Warter und gewShnt sich dadurch selbst an einen 
lahmen Gang. Durch einen fehlerlosen Warter 
wird es wieder in Ordnung gebracht 

185. Die Erzahlung von der Unzufriedenh eit 

(Anabhirati-j2,taka), 1 1 5 

Ein junger Brahmane, der friiher ausgezeichnet 
lernte, kann, nachdem er sich verheiratet, nichts 
mehr behalten. Sein Lehrer sagt ihm den Grund 
davon. 

186. Die Erzahlung von Dadhivahana (Dadhh 

vahana- Jataka). 1 1 7 

Drei Asketen erhalten je eine Wundergabe, 
namlich ein Beil, eine Trommel und einen Molken- 
topf. — Ein Eber hat einen Edelstein gefunden, der 
den Besitzer durch die Luft tragt. Ein Mann raubt 
ihm diesen im Schlaf und tOtet ihn. Darauf 
nimmt dieser Mann jenen drei Asketen, indem er 
ihnen zuerst seinen Edelstein gibt, ihre Wunder- 
gaben ab, durch deren Macht er sich einen KOnigs- 
thron erwirbt. — Spater pflanzt er einen g5tt- 
lichen Mangokern ein, der zu einem wunder- 
baren Baume heranwachst; ein anderer K5nig 
aber schickt ihm aus Neid einen Gartner, der die 
Fruchte des Baumes bitter macht. Doch gelingt 
es spater, den sufien Geschmack der Friichte 
wieder herzustellen. 
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187. Die Erzahlung von dem vierfach Feinen 

(Catumatta- J ataka). 1 25 

Ein Schakal will mit zwei edlen Schwanen reden, 
wird aber von ihnen zuriickgewiesen. 

188. Die Erzahlung von dem Lowenschakal 

(Sihakotthuka-Jataka). 126 

Ein Lowe hat von einem Schakal weibchen einen 
Sohn bekommen. Da dieser eine Stimme hat wie 
ein Schakal, warnt ihn sein Vater, mit den Lowen 
zu schreien, da sonst seine Unebenbiirtigkeit be- 
kannt werde. 

189. Die Erzahlung von der Lowenhaut (Siha- 

cam m a- J ataka). 1 28 

EiiiEsel bekommt von seinem Herrn eineLOwen- 
haut ubergeworfen und wird von ihm in die Reis- 
felder getrieben. Da er sich aber durch seine 
Stimme verrat, schlagen ihn die Bauern tot. 

190. Die Erzahlung von dem Tugendvorzug 

(Siianisamsa-Jataka). 130 

Ein Barbier und ein Laienbruder werden auf 
eine Insel verschlagen. Ein Schlangenkonig stellt 
durch Zauberei ein Schifif her und will nur den 
tugendhaften Laienbruder dieses besteigen lassen; 
durch seine Bitten bewirkt aber dieser, dafi auch 
der Barbier sich auf dem Scbiffe retten darf. 

191. Die Erzahlung von Ruhaka(Ruhaka-Jataka). 133, 

Ein K5nig schenkt einem Brahmanen ein schOn 
geschmucktes Pferd. Die Brahmanin redet ihrem 
Manne nun zu, selbst das Zaumzeug anzulegen, 
urn auch von den Leuten bewundert zu werden, 
Jener tut es, wird aber deshalb von alien ver- 
lacht. Daraiif verstofit er seine Frau wegen ihrer 
Falschheit. 

& 

192. Die Erzahlung von dem glucklichen Un- 

gliicksraben (Siriktlakamji-Jataka). 135, 

Ein Hinweis auf das Mahaummagga-Jataka. 
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193. Die kleine Erzahlung von Paduma (Culla- 

paduma-Jataka). 136 

Ein Konigssohn mufi mit seinen sechs Briidern 
fliichten. In einer Wflste retten sie sich vor dem 
Hungertod, indem sie nacheinander ihre Frauen 
schlachten, Als aber die Reihe an die Frau des 
ersteren kommen soli, fluchtet er sich mit ihr. 
Ihren Durst stillt er mit seinem eigenen Blute. 
Darauf erbauen sie sich eine Hiitte im Walde. 

Hier nimmt der Prinz einen Kriippel auf, den 
seine Frau liebgewinnt. Daher sucht sie ihren 
Mann zu toten; doch dieser entrinnt dem Tode, 
ohne dafi jene es weifi, und wird spater K5nig. 

Da er wegen seiner Milde geriihmt wird, kommt 
auch sein friiheres Weib mit dem Kriippel auf 
dem Riicken zu ihm. Er gibt sich ihnen zu er- 
kennen und bestraft sie, jedoch auf milde Weise. 

194. Die Erzahlung von dem Ju welendieb(Mani- 

cora-Jataka). 143 

Ein Kbnig begegnet einem Manne, der mit seiner 
jungen, schbnen Frau in die Stadt geht. Urn die 
Frau zu gewinnen, legt er ihm ein Ju wel in 
seinen Wagen und beschuldigt ihn des Diebstahls. 

Als der Mann getbtet werden soli, jammert sein 
treues Weib so, dafi Gott Sakka eingreift und 
den Kdnig an des Mannes Steile enthaupten lafit 
Der Mann aber erhalt die Kdnigswtirde. 

195. Die Erzahlung von der Bergesplatte (Pab- 

batupatthara-Jataka). 147 

Ein Konig will einen Minister bestrafen, der 
sich in des KSnigs Harem verfehlt hat; doch ein 
Weiser rat zur Milde, 

196. Die Erzahlung von dem Flligelrofi (Vala- 

hassa-Jataka). 149 

Eine Anzahl von Kaufleuten werden nach einer 
Stadt verschlagen, die von weiblichen Damonen 
bewohnt ist Die Halfte erliegt ihrer Verftihrung 
und wird getdtet, die andern entfliehen und kom- 
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men mit Hilfe eines gefltigelten Rosses in ihre 
Heimat zuruck. 

197. Die Erzahlung von dem Freund und dem 

Feind (Mittamitta-Jataka). 154 

Ein Asket zieht einen jungen Elefanten auf 
und wird von ihm getdtet. Im Anschlufi daran 
bestimmt der Bodhisattva die aufieren Anzeichen, 
ob einer ein Feind ist. 

198. Die Erzahlung von Radha (Radha-Jataka). 155 

Ein Brahmane iibertragt bei seiner Abreise zwei 
Papageien die Beobachtung seiner Fi^au. Als diese 
Unzucht treibt, will sie der jtogere belehren, wird 
aber von dem zornigen Weibe getCtet. Bei der 
Ruckkehr des Brahmanen deutet der Uberlebende 
diesem an, was geschehen ist, und fliegt davon. 

199. Die Erzahlung von dem Hausvater (Gaha- 

pati-Jataka). 158 

Eine Frau verfehlt sich mit dem Dorfvorsteher, 

Als ihr Mann dazu kommt, stellt sich der Vor- 
steher, als sei er nur da um eine Schuld einzu- 
treiben. Doch der Mann Qberfiihrt ihn der Un- 
wahrheit und ziichtigt beide fttr ihre Schuld, 

200. Die Erzahlung von der grofien Tugend 

(Sadhusila-Jataka). 161 

Ein Brahmane hat vier Tochter, die von vier 
Leuten begehrt werden. Der Tugendhafte erhalt 
den Vorzug. 

201. Die Erzahlung von dem Gef^ngnis (Ban- 

dhanagara-Jataka). 162 

Ein Mann mochte die Welt verlassen; doch halt 
ihn seine Frau mit immer neuen Vorwanden zu- 
riick. Endlich gelingt es ihm doch zu fluchten 
und er kann nun die Wonnen des Asketenlebens 
kosten. 
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:202. Die Erzahlung von dem Spafivogel (Keli- 

sila-Jataka). 165 

Ein Konig treibt immer mit alten Leuten und 
alten Sachen seinen Spott, so dafi sich die armen 
Leute nicht mehr helfen k5nnen. Da erscheint 
ihm Gott Sakka in der Gestalt eines alten Mannes 
und befiehlt ihm unter schrecklichen Droh ungen 
seinen Mutwillen aufzugeben. 

;203, Die Erzahlnng von der Sphare der Da- 

seinsarten (Khandhavatta-Jataka). 168 

Ein weiser Mann belehrt seine Junger, wie sie 
sich durch die Bet^tigimg der Liebe zu alien 
Wesen Sicherheit vor den Schlangen und anderen 
Tieren verschafFen ktonen. 

204. Die Erzahlung von Viraka (Viraka-Jataka). 172 

Eine Wasserkrahe ernahrt eine andere Krahe 
mit den von ihr gefangenen Fischen. Da letztere 
sich aber selbst Fische fangen will, ertrinkt sie. 

Dem Weibchen teilt die Wasserkrahe den Grund 
ihres Todes mit. 

•205. Die Erzahlung von dem Gangesfisch 

(Gahgeyya- Jataka). 1 74 

Zwei Fische von verschiedener Herkunft rufen 
eine Schildkrote zum Schiedsrichter an, wer von 
ihnen der schonste sei. Doch die Schildkrdte er- 
klart sich selbst fur das schOnste Tier. 

206. Die Erzahlung von der Kuruhga-Gazelle 

(Kuruhgamiga-Jataka). 177 

Eine Gazelle, die mit einem Specht und einer 
SchildlcrSte zusammenlebt, fangt sich in einer 
Schlinge. Auf ihr Geschrei kommt die Schild- 
kr5te und beginnt den Rieraen durchzubeifien; 
der Specht fliegt inzwischen iiach dem Hause des 
Jagers und versucht ihn am Fortgehen zu hin- 
dern. Als endlich der Jager kommt, ist die 
Schlinge zerbissen; die Schildkrbte aber bleibt 
ermattet liegen. Jetzt veranlafit die Gazelle den 
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Jager ihr zu folgen, bis die Schildkr5te gerettet 
ist; der J^ger aber geht mit leeren Haaden nach 
Hause. 

207. Die Erzahlung von Assaka (Assaka-J^taka). 180 

Ein Konig ist iiber den Verlust seiner Gemahlin 
untrostlich. Ein Weiser veranlafit sie, die als 
Mistwurm wiedergeboren ist, vor dem Konige zu 
erscheinen. Sie erklSrt ihm, sie liebe jetzt ihren 
Mistwurm viel mehr als ihn. Hierdurch wird der 
K5nig von seiner abermabigen Trauer geheilt. 

208. Die Erzahlung vom Krokodil (Suipsumara- 

Jataka). 184 

Ein Krokodil veranlafit einen Affen, nach dessen 
Fleisch seiner Frau geliistet, auf seinen Rucken zu 
zu steigen. Im Wasser sagt er ihm seine Ab- 
sicht; doch der Affe tauscht ihn durch eine List 
und entkommt ihm. 

209. Die Erzahlung von dem Vogel (Kakkara- 

Jataka). ^86 

Ein Jager sucht einen Vogel zu uberlisten; 
doch dieser durchschaut seinen Plan und be- 
sch^mt ihn. 

210. Die Erzahlung von Kandagalaka (Kanda- 

galaka-Jataka). ^88 

Ein Specht, der nur in weiches Holz zu picken 
gewohnt ist, mCchte seinem Freunde, der harte 
Baume mit seinem Schnabel durchdringt, nach- 
ahmen, zerschmettert sich aber den Kopf dabei. 

211. Die Erzahlung von Somadatta (Soniadatta- 

Jataka). ^9^ 

Ein Brahmane lernt an einer Strophe, die er 
dem KOnige sagen soli um von ihm etvyas ge> 
schenkt zu erhalten, ein ganzes Jahr, im ent- 
scheidenden Moment aber sagt er sie falscli her, 
so dafi sie das Gegenteil bedeutet, Der KCnig 
aber lacht daruber und beschenkt ihn doch. 



_ 528 — 

Seite 

212. Die Erzthlung von der tibriggebliebenen 

Sp eise (Ucchitj:habhatta-Jataka). 194 

Eine Frau setzt ihi’em Liebhaber ein Mahl vor. 

Da sieht sie ihren Mann kommen. Sie versteckt 
jenen und gibt ihrem Mann die Speise. Dieser 
aber merkt, dafi nicht alles in Ordnung ist. Ein 
Mann, der alles beobachtet hat, erzahlt jenem den 
Sachverhalt, worauf die Schuldigen ihre gebtlhrende 
Strafe erhalten. 

213. Die Erzahlung vom Konige Bharu (Bharu- 

Jataka). 196 

Zwei Asketenscharen kommen in Streit wegen 
ihres Wohnplatzes. Beide Parteien bestechen den 
KOnig, er solle ihnen reclit geben. Da sehen sie 
ihren Fehler ein und ziehen fort. Der K5nig 
aber wird wegen dieses Frevels von der Erde 
vertilgt. 

214. Die Erzahlung von dem vollen Flufi 

(Purinanadi-Jataka), 20 r 

Ein KSnig vertreibt seinen treuen Hauspriester 
aus seiner Nahe. Spater schickt er ihm eine 
ratselhafte Kunde; doch jener versteht sie zu 
deuten und kehrt zuriick. 

215. Die Erzahlung von der Schiidkrote (Kac- 

chapa-Jataka). 204 

Eine SchildkrSte wird von zwei SchwSnen durch 
die Luft getragen, indem sie in einen Stab beiiBt, 
den die Schwane ini Schnabel haben. Da Ofiiiet 
sie das Maul und MIt herab. Ein Weiser erklart 
im Anschlufi daran dem KOnig den Nachteil der 
Geschwatzigkeit. 

216. Die Erzahlung von dem Fische (Maccha- 

Jataka). 206 

Ein gefangener Fisch klagt darUber, was sein 
Weibchen wohl von ihm denke. Ein weiser Mann 
iafit ihn frei. 
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217. Die Erzahlung von Seggu (Seggu-Jataka). 208 

Ein Mann stellt die Keuschheit seiner Tochter 
auf die Probe. (Vgl. das Jataka 102). 

218. Die Erzahlung von dem betrugerischen 

Kaufmann (Kutavanija-Jataka). 209 

Ein Kaufmann gibt seineni Freunde Pflugscharen 
zur Aufbewahrung; docli dieser sagt, die Mause 
batten sie gefressen. Darauf versteckt der Ge- 
schadigte den Sohn des andern und sagt, ein 
Habicht babe ihn fortgetragen. Vor Gericbt wird 
dann der Betriiger iiberfuhrt. 

219. Die Erzahlung von dem Tadel (Garahita- 

Jataka). 213 

Ein AfFe, der eine Zeitlang als Gefangener am 
Hofe des KOnigs gelebt hat, wird wieder frei ge- 
lassen und erzahlt seinen Genossen auf ihren 
Wunsch, wie es bei den Menschen zugehe. Diese 
Kiinde erfiillt die Affen mit grofiter Scham. 

220. DieErzahlung von Dhammaddhaja (Dham- 

maddhaj a- Jataka). 215 

Der Hauspriester eines Konigs wird von einem 
Minister bei diesem verdachtigt, als strebe er 
nacb der Krone. Um ihn aus dem Wege zu 
raumen, werden ihm ganz unmogliche Dinge auf- 
erlegt, die er aber alle mit Hilfe des Gottes Sakka 
vollbringt. Zum Schlusse soil er noch einen 
Mann linden, der vier bestimmte Eigenschaften 
besitzt. Er macht ihn ausfindig und der Mann 
erzahlt nun dem Kdnig, wie er zu diesen Voll- 
kommenheiten gelangt sei. Hieruber ist der KOnig 
so befriedigt, dafi er seinen b 5 sen Ratgeber toten 
lafit und seinen Hauspriester in Ehre halt wie 
zuvor. 

221. Die Erzahlung von dem gelben Gewand 

(Kasa va- J ataka) . 227 

Ein armer Mann totet, in Asketentracht geklei- 
det, Elefanten um ihre Zahne zu erhalten. Ein 
weiser Elefant kommt dahinter; doch vei'schont 
er den Mann wegen seiner heiligen Gewander. 

Dutoit , Jatakam. IL 34 
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222. Die Erzahlung von Cullanandiya (Culla- 

nandiya-Jataka). 230 

Eirx AfFe und sein Bruder pflegen ihre alte 
Mutter. Als ein Jager diese einmal erschiefien will, 
opfern sie sich beide fur ihre Mutter auf. Der 
Jager nimmt das Opfer an, totet aber am Ende 
die Mutter doch. Far diese Schlechtigkeit wird 
er lebendig von der Erde verschlungen. 

223. Die Erzahlung von dem Reisbreitopf 

(Putabhatta-Jataka). 234 

Ein vertriebener KOnigssohn gibt seiner Gattin 
nichts von dem Almosen, das er erhalten. Als 
er den Thron bestiegen, findet sich eine Gelegen- 
heit, dafi ihm ein weiser Mami das Unpassende 
seines Tuns vorhalt, worauf sich der neue Konig 
bessert. 

224. Die Erzahlung von dem Krokodil (Kum- 

bhila-Jataka). 238 

Zum Jataka 57 wird eine zweite Strophe hin- 
zugefugt. 

225. Die Erzahlung vora Lobe der Geduld 

(Khantivap.nana-Jatak:a). 239 

Ein Minister verklagt einen Diener beim Kbnige, 
dafi er sich in seinem Harem verfehlt. Doch der 
Konig weifi, dafi der Minister dasselbe bei ihm 
getan, und rat ihm deshalb zur Milde. 

226. Die Erzahlung von der Eule (Kosiya- 

Jataka), 240 

Eine Eule wird am Tage von Krahen verfolgt. 

Ein weiser Mann nimmt dies zum Anlasse den 
Kbnig zu belehren. 

227. Die Erzahlung von dem Mistwurm (Gutha- 

pana-Jataka). 241 

Ein Mistwurm sieht einen Elefanten, der aus 
Ekel vor ihm davonHuft. Da der Wurm sich 
riihmt den Elefanten besiegt zu haben, kehrt dieser 
um und t5tet ihn mit seinem Unrat. 
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228. Die Erz^hlung von dem durch Begierde 

^ Geleiteten (Kamanita-Jataka). 244 

Ein habgieriger KOnig wird von Gott Sakka 
von seiner Habsucht geheilt, indem dieser in ver- 
anderter Gestalt zuerst vorgibt, er wisse ihn zu 
bereichern, und dann nicht wiederkehrt, 

229. Die Erzahlung von Palayi (PalEyi-Jataka). 248 

Ein Konig will einen anderen bekriegen; doch 
wird er beim Anblick seines grofiartigen Palastes 
mit Furcht vor der Macht des Konigs erfiillt und 
zieht wieder ab. 

230. Die zweite Erzahlung von Palayi (Duti- 

yapalayi- Jataka). 25 r 

Sie entspricht genau der vorigen; nur bewirkt 
bier der Anblick des Antlitzes des Kdnigs die 
Flucht des anderen. 

231. Die Erzahlung von dem Schuh (Upahana- 

Jataka). 252 

Ein Schuler will seinen Meister in der Kunst 
des Elefantenabrichtens vor allem Volke tiber- 
winden. Doch dieser zeigt sich ihm liberlegen, 
worauf der Schtiier vom Volke getOtet wird. 

232. Die Erzahlung von dem Lautenstab (Vma- 

thuna-Jataka). 256 

Die Tochter eines Grofikaufmanns entflieht mit 
einem Buckligen. Unterwegs sieht sie der Vater 
dessen, fur den sie eigentlich bestimmt ist, und 
fuhrt sie wieder in ihr Haus zuruck. 

233. DieErzahlung von der Harpune(Vikap.riaka- 

Jataka). 258 

Ein Kanig laBt die Fische unter Trommelschall 
fttttern. Ein Klrokodil kommt auf dies Zeichen 
herbei und frifit die Fische; doch wird er mit 
einer Harpune erlegt. 

34 :* 
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234. Die Erzahlung von Asitabhu (Asitabhu- 

Jataka). . 26o< 

Ein verbannter Prinz lauft einer Nymphe nach 
uiid yernachl^ssigt seine Gattin. Diese erhalt in- 
zwischen die Fahigkeit zur Ekstase und fliegt vor 
den Augen ihres verdutzten Gatten davon. 

235. Die Erzahlung von Vacchanakha (Vaccha- 

“ nakha-Jataka). 263. 

Ein Asket wird von einem reichen Manne auf- 
gefordert das Asketenleben aufzugeben und mit 
ihm in seinem Hause zu leben. Doch der Asket 
weist dies Anerbieten zuruck, 

236. Die Erzahlung von dem Kranich (Baka- 

Jataka). 266 

Ein Kranich stellt sich, als sei er in Ekstase 
versunken, um ungestOrt die Fische fressen zu 
k6nnen. Doch wird sein Betrug ans Licht ge- 
bracht. 

237. Die Erzahlung von Saketa (Saketa-Jataka). 267 

Es wird auf das Jataka 68 zuriickverwiesen. 

238. Die Erzahlung von dem einen Wort (Eka- 

pada-Jataka). 268*. 

Ein Vater sagt seinem Sohne auf dessen Wunsch 
ein Wort, das alles Hei] in sich fasse. 

239. Die Erzahlung von dem grtinen Frosch 

(Haritamata-Jataka). 269 

Eine Schlange, die in Not ist, wird von Fischeri 
bedrSngt. Ein Frosch erklart ihr, dafi ihr da- 
durch nur Gleiches mit Gleichem vergolten werde, 

240. Die Erzahlung von dem ganzen Pihgala 

(Mahapingala-Jataka), 272. 

Ein KOnig, der sein Volk schwer bedriickt hat,, 
ist gestorben. Alles ist voll Freude, nur ein 
Diener weint. Nach dem Grunde seiner Trauer 
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gefragt, antwortet er, er fiirchte, die Gatter der; 
Halle warden mit dem basen Kanig nicht fertig 
werden und ihn wieder auf die Erde zuruckschicken. 

:24i. Die Erzahlung von Sabbadatha (Sabba- 

datha-Jataka). 276 

Ein Schakal erlauscht einen Zauberspruch, durch 
den man die Welt erobern kami. Er fiihrt die, 
Tiere gegen Benares um es zu erobern; doch 
ein weiser Mann bewirkt durch eine List, dafi 
der Schakal von seinem Leibelefanten zertreten 
wird. 

^42. Die Erzahlung von dem Hunde (Sunakha- 

Jataka). 280 

Ein Hund wird von einem Manne gekauft, der 
ihn am Abend mit einem Riemen festbindet. Als 
alles schlaft, durchbeifit der Hund den Riemen 
und kehrt zu seinem friiheren Herrn zurtick. 

243. Die Erzahlung von Guttila (Guttila-Jataka). 282 

Ein Musiker erfahrt, dafi in Benares ein vie! 
tuchtigerer Meister wohnt als er, Er geht zu ihm 
hin und M6t sich seine Kunst lehren. Dann 
fordert er ihn zum Wettkampf heraus. Der alte 
Meister ist verzweifelt, wird aber von Gott Sakka 
getrOstet, Beim Wettkampf unterstlUzt ihn Sakka, 
so dafi er als Sieger aus dem Kampfe hervor- 
geht. Der Uberwundene aber wird von der er- 
bitterten Volksmenge getotet. — Darauf lafit Sakka 
den Meister in den Himmel hinaufholen. Dieser 
verspricht zu spielen, wenn ihm die GCttermadchen 
alle ein gutes Werk erzahlen konnen, das sie 
ausgefiihrt. Hierauf berichten ihm alle, wegen 
welcher guten Werke sie in den Himmel gekom- 
men. Der Meister aber erzahlt dies den Men- 
schen, nachdem er wieder auf die Erde zuriick- 
gekehrt ist. 

^244. Die Erzahlung vom Aufgeben des Wun- 

s c h e s ( Viticcha- J ataka). 294 

Ein MOnch will rait einem Weisen disputieren, 
wird aber vom ihm beschamt. 
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245. Die Erzahlung von der grundlegenden 

Ursache (Mulapariyaya-Jataka). 296 

Eia Weiser legt seinen Schiilern, die sich sehr 
weise dtoken, eine Frage vor, die sie nicht be- 
antworten kdnnen. Dadurch bringt er sie zur 
Einsicht ihrer Unwissenheit. 

246. Die Erzahlung von der Olermahnung 

(Telovada-Jataka). 299 

Ein Mann setzt einem Asketen Fleisch vor und 
sagt ihm, er babe die Schuld an dieser Totung. 

Doch der Weise weist diesen Vorwurf zurtick. 

247. Die Erzahlung von Padanjali (Padanjali- 

Jataka), 301 

Ein Prinz wird gepriift, ob er king genug ist 
zum Regieren. Da er aber jedesmal nur die Lippe 
verzieht, merkt man seine Torheit und macht 
einen anderen zum Kdnig. 

248. DieErzahlung von dera Vergleich niitdem 

Kimsuka-Baum (Kimsukopama- J ataka). 303 

Vier Briider beschreiben einen Baum verschie- 
den, da sie ihn zu verschiedenen Zeiten gesehen 
haben. Ihr Vater macht sie auf den Grand auf- 
merksam. 

249. Die Erzahlung von Salaka (Salaka-jEtaka). 305 

Ein Affe, der von seinem Herrn schlecht be- 
handelt wird, fltichtet auf einen Baum. Sein Herr 
gibt ihm nun gute Worte, aber der Aife glaubt 
ihm nicht und kehrt nicht mehr zu ihm zurtick. 

250. Die Erzahlung von demAffen(Kapi-Jataka). 307 

Ein AfFe, der unter der Kalte leidet, zieht ein 
Asketengewand an und stellt sich an die Ture 
einer Einsiedlerhiitte, indem er hofFt sich an dem 
dort brennenden Feuer warmen zu dtirfen. Der 
Sohn des Asketen l^fit sich betdren, der Vater 
aber treibt den AfFen davon. 

(Vgl. das 173, Jataka.) 

Ende des zweiten Buches. 



— 635 


Seite 


Drittes Buch. 

351. Die Erzahlung von dem Wunsch (Sani- 

kappa-Jataka). 31 1 

Ein reicher Mann zieht sich in die Einsamkeit 
zuriick und wird Asket. Als er sich einmal wie~ 
der unter Menschen begibt, erregt er das Wohl- 
gefallen des Konigs, der ihn in seine Obhut 
nimmt Als der Konig einmal verreist, erblickt 
der Asket durch Zufall die Konigin.nackt. Infolge 
davon wird er liebeskrank. Als ihn aber der 
Kfinig besucht, gesteht er seinen Fehler und kehrt 
wieder in die Einsamkeit zuriick. 

252. Die Erzahlung von der Handvoll Sesam 

(Tilamutthi-Jataka). 318 

Ein Prinz erlernt bei einem Meister die Kiinste. 

Als er einmal eine Handvoll Sesam wegnimmt, 
lafit ihn der Meister ziichtigen. Der Prinz kann 
dies nicht vergessen. Als er Konig geworden 
ist, lafit er den Meister zu sich kommen und will 
sich an ihm rachen; doch der Lehi*er beweist 
ihm, dafi er nur gerecht gehandelt habe und dafi 
vielmehr der jetzige Kbnig ihm dankbar sein miisse 
fur die Zuchtigung, was jener auch anerkennt. 

DieErzahlungvoiiManika3:itha(Maiiika9tha- 
Jataka). 3^3 

Ein Schlangenkdnig liebt einen Asketen und 
umschlingt ihn immer. Da dies dem Asketen 
lastig wird, bittet er die Schlange um eine wert- 
voile Gabe um sie loszuwerden. Dies erreicht 
er auch; doch nun zehrt er sich vor Sehnsucht 
nach der Schlange auf. 

254. Die Erzahlung von dem Sindhu-Rofi mit 
deni Reisstaub ini Leibe(Kui:idakakucchi- 
sindhava-Jataka). 3^8 

Eine alte Frau erhalt ein edles Fohlen, das sie 
aufzieht so gut sie kann. Ein Handler kauft es 
ihr ti-otz ihres Widerstrebens fur eine hohe Summe 
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ab. Am Hofe des K5nigs legt das edle Pferd 
solche Proben sdner TOchtigkeit ab, dafi es der 
K6nig zu seinem Leibrosse erhebt. In der Folge 
gelangte der Konig zur Alleinherrschaft im ganzen 
Lande. 

255. Die Erzahlung von dem Papagei (Suka- 

Jataka). 334 

Ein Papagei holt fur seine Eltern Fruchte. Er 
kommt dabei auch nach einer Insel und fliegt 
trotz der Warnung seines Vaters immer wieder 
dorthin, bis er einmal auf dem Riickwege ertrinkt. 

256. Die Erzahlung von dem alten Brunnen 

(JarudapanaJataka). 337 

Einige Kaufleute graben einen Brunnen defer 
und finden dabei Schatze. Daixiit nicht zufrieden 
graben sie waiter, bis sie von dem unten wohnen- 
den Schlangenk5nig getbtet werden. 

257. Die Erzahlung von Gamanicaiida (Gama- 

^licanda-Jataka). 340 

Nach dem Tode des KOnigs wird dessen Sohn 
auf die Probe gestellt, ob er weise genug ist zur 
Herrschaft. Er lost diese Probe glanzend und 
besteigt den Thron. — Ein Diener des Konigs 
hat sich, als der Prinz den Thron bestieg, auf das 
Land zurCickgezogen. Er soil sich wegen verschie- 
dener Vergehen, an denen er aber keine Schuld 
tragt, vor dem KOnige verantworten. Unterwegs 
ei*halt er noch eine Anzahl von Anfragen, die er 
dem K5nige zur Beantwortung vorlegen soil. Bei 
der Gerichtsverhandlung weist derKbnig zunachst 
nach, dafi die VorwUrfe gegen den fruheren Die- 
ner ungerechtfertigt sind, und beaiitwortet hierauf 
die verschiedenen Anfragen mit hOcIister Weis- 
heit. Der Diener kehrt zum Schlufi in sein Doid 
zurQck und gibt unterwegs den Bescheid des Ko- 
nigs bekannt. 
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Jataka). 355 

Ein machtiger Konig ist mit seiner Macht unzu- 
frieden. Er begibt sich daher in die Gotterwelt 
und darf bier wahrend unendlich langer Zeit die 
Regierung mit Gott Sakka teilen. Als ihm auch 
dies noch nicht geniigt, wird er auf die Erde 
zuruckversetzt und stirbt bier. 

259. Die Erzahlung von Tiritavaccha (Tirita- 

vaccha-Jataka). 360 

Ein Konig flieht auf seinem Elefanten aus der 
Schlacht. Da er sebr durstig ist, lafit er sicb in 
einen Brunnen binab, kann aber allein nicht wie- 
der beraus. Ein in der Nabe wobnender Asket 
befreit ibn aus dieser Lage und wird dafiir vom 
Kbnige mit Ebren liberbauft. Als die Hofleute 
damit unzufrieden sind, erz^hlt der KCnig, was 
der Askeit an ibm getan. 

260. Die Erzahlung von dem Boten(Dota-Jataka). 364 

Wahrend ein K<3nig gerade an der Tafel sitzt, 
drangt sicb ein Mann hinzu mit dem Rufe, er sei 
ein Bote, und nimmt aus Gier etwas von der 
Tafel. Als er bestraft werdeii soli, gewinnt er 
den K5nig durch seine kluge Verteidigung und 
wird von ihm belohnt. 

261. Die Erzahlung von dem Lotos (Padnma- 

Jataka). 367 

Ein paar junge Leute mbchten Lotos bekommen 
und sagen daher dem Gartner unwabre Schmeicbe- 
leien. Ein dritter sagt ihm die Wahrheit und er- 
halt dafur das Gewunschte. 

262. Die Erzahlung von der zarten Hand 

(Mudupani-Jataka). 369 

Ein Prinz will eine Konigstochter entfubren. 
Diese lafit ihm einen rMselhaften Spruch sagen, 
den er aber versteht. Obwohl der Konig seine 
Tochter immer an der Hand halt, gelingt es ibr 
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doch ihren Vater zu t^uschen und mit dem Prin- 
zen zu entfliehen. So mufi der KSnig in ihre 
Heirat einwilligen. 

263. Die kleineErzahlung von derVerlockung 

(Cullapalobhana-Jataka). 374 

Ein Prinz, der bisher keinen Gef alien an dem 
weiblichen Geschlecht hatte, wird von einem Mad- 
chen verfuhrt. Da er rasend wird vor Liebe, 
werden sie vom K 5 nig verbannt. Sie erbauen 
sich im Walde eine Hiitte. Als einmal der Prinz 
abwesend ist, gerat ein heiliger Asket in die 
Netze des Madchens. Darauf jagt es der Prinz 
fort; er selbst wird Asket. 

264. Die Erzahlimg von dem grofien Panada 

(Mahapanada-Jataka). 378- 

Eine Verweisimg auf die im Jataka 489 erzahlte 
Geschichte. 

265. Die Erzahlung von dem Hufeisenbogen 

(Kluirappa-Jataka). 382 

Ein W^chter rettet durch seine Aufopferung 
und seine Tapferkeit eine Karawane vor einer 
ganzen RSuberbande. 

266. Die Erzahlung von dem Wind-Sindhii- 

r o fi (V ataggasindha va- J ataka). 384 

Eine Eselin verliebt sich in ein edies Rofi. Dies 
ist bereit ihrem Wunsche zu wiJlfahren; doch als 
es ihr naht, stofit sie es zuerst zuriick. Darauf 
entfernt sich das Rofi voll Ekel; die Eselin aber 
wird krank vor Liebe und sagt ihrem Sohne den 
Grund ihrer Handlungsweise. 

267. Die Erzahlung von dem Krebs (Kakkata- 

Jataka). 388 

Ein Elefant will einen Riesenkrebs toten, der 
den Elefanten viel Schaden zufugt, gerat aber 
selbst in dessen Gewalt. Sein Weibchen fleht 
den Krebs an ihren Mann freizugeben. Als dies 
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der Krebs tut, zertritt ihn der Elefant und zer- 
malmt ihn zu Staub. 

268. Die Erz^hlung von dem Gartenzerstorer 

(Aramadasa-Jataka). 393 

Eine Affenschar soil Pflanzen begiefien; doch 
reifien sie dabei die Pflanzen samt den Wurzeln 
heraus. (Vgl. das 46. Jataka). 

269. Die Erzahlung von Sujata (Sujata- Jataka), 394 

Ein K5nig hat eine Mutter, die eine barsche 
Sprache hat. Einmal findet er Gelegenheit ihr 
an zwei VOgeln zu zeigen, wie sehr die Menschen 
eine angenehme Stimme lieben. Daraiif bessert 
sich seine Mutter. 


270. Die Erzahlung von der Eule(Uluka-Jataka). 400 

Einst wollen die V5gel sich einen KOnig wah- 
len und bestimmen dazu die Eule. Doch die 
Krahe weist diesen Vorschlag zuriick mit dem 
Hinweis auf das finstere Aussehen der Eule. Seit- 
her besteht zwischen beiden Vogelarten Feindschaft. 

271. Die Erzahlung von dem Brunnenver- 

verwtister (U dapanadnsaka- Jataka), 401 

Ein Schakal, der einen Brunnen verunreinigt 
hat, wird von einem Weisen dariiber zur Rede 
gestellt und verteidigt sich damit, dafi dies so der 
Schakale Art sei. 

272. Die Erzahlung von dem Tiger (Vyaggha- 

Jataka). 403 

Zwei Baumgottheiten werden von einem LOwen 
und einem Tiger beschtitzt, welche die Leute von 
dem Walde fernhalten. Einmal vertreibt die eine 
Gottheit die Tiere, worauf die Leute in den Wald 
gehen und die Baume Mien. 
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273. Die Erzalilung von dei" Schildkrote (Kac- 

chapa-Jataka). 406 

Ein AfFe, der sonst iminer einen Asketen be- 
lastigt, wird von einer SchildkrSte an einer emp- 
findlichen Stelle gepackt. Der Asket lacht den 
Affen auSj vei'anlafit aber die Schildkrote den 
AfFen wieder loszulassen. 

274. Die Erzahlung von dem Gierigen (Lola- 

Jataka). 408 

Eine Krahe begleitet eine Taube, die bei einem 
Koch wohnt. Als einmal die Krahe Fleisch steh- 
len will, fangt sie der Koch und totet sie. Dar- 
auf veiiafit die Taube ihre fruhere Wohnung. 

(Vgl. das 42. Jataka). 

275. Die Erzahlung von dem Glanzenden (Ru- 

cira-Jataka). 412 

Dieselbe Erzahlung wie im vorigen Jataka, nur 
mit andern Strophen. 

276. Die Erzahlung von der Kuru-Tugend 

(Kurudhamma-Jataka). 413 

In einem Lande entsteht eine Hungersnot, Die 
Brahmanen sagen dem Konig, dieselbe werde auf- 
hbren, wenn der Leibelefant eines andeim Konigs 
ihm geschenkt werde. Wider Erwarten erhalt 
er ihn zum Geschenk; aber auch jetzt hort die 
Hungersnot noch nicht auf. Nun wird dem K5nig 
der Bescheid, die Not werde ein Ende nehmen, 
wenn er dieselbe Tugenden befolge wie jener 
andre Kbnig und seine Leute. Er schickt eine 
Gesandtschaft dorthin, die aber von einem zum 
andern gewiesen wird, da jeder der Gefragten 
meint, er habe die Tugend verletzt. Aus ihren 
Erz^hlungen leuchtet aber nur nocii raehr ihre 
Tugend hervor. Der erste Konig entschliefit sicll 
diese Tugenden auch zu befolgen und damit hat 
die Hungersnot ein Ende. 
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277. Die Erzahlung von dem Gefiederten (Ro- 

maka-Jataka). 

Ein Asket mOchte Taubeiifleisch verzehren und 
lauert deshalb den Tauben, die bei ihm zu ver- 
kehren pflegeii, auf. Diese merken aber seine 
Absicht und entgehen seinetn Anschlag. 

278. Die Erzahlung von dem Buff el (Mahisa- 

Jataka). 

Ein frechei' Affe belastigt einen geduldigen 
Biiffe], ohne dafi dieser ihn dafttr straft. Eines 
Tages macht er es einem andern Buffel ebenso; 
doch dieser t5tete ihn im Zorn. 

279. Die Erzahlung von dem Kranich (Sata- 

patta-Jataka). 

Ein junger Mann will auf den Rat seiner Mutter 
eineSchuld eintreiben und mufi dabei durch einen 
Wald. Seine inzwischen verstorbene Mutter sucht 
ihn in Gestalt eines Schakalweibchens zuriickzu- 
halten, damit ihn die dort hausenden R^uber nicht 
gefangen nehmen; er aber verjagt das Tier. Ein 
Kranich fliegt vor ihm her und teilt den Raubem 
seine Ankunft mit; der junge Mann aber lobt ihn 
wegen seiner Stimme. Zum Schlusse wird er von 
dem Rauberhauptmann ilber seinen Irrtum auf- 
geklart. 

280. Die Erzahlung von dem BiischelzerstOrer 

(Putadusaka-Jataka). 

Ein AfFe bringt Blumenbiischel in Verwirrung 
und wird darob getadelt; doch entschuldigt er 
sich damit, dafi das ZerstOren ihm angeboren sei. 

281. Die Erzahlung von dem mittleren Mango 

( Abbhantar a- J ataka). 

Gott Sakka will eine Asketenschar vertreiben 
und erscheint daher der Konigin im Schlaf, der 
er sagt, sie solle sich den Saft von einem be- 
stimmten Mango wiinschen. Zugleich lafit er die 
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FrQchte in dem Parke, wo die Asketen wohnen, 
vertrocknen. Die Asketen werden vertrieben, den 
gesuchten Mango aber findet man doch nicht. 
Endlich gelingt es einem jungen Papagei unter 
allerlei Fahrlichkeiten durch seine Klugheit in den 
Besitz der gewunschten Mangofrucht zu gelangen; 
dadurch wird die Konigin geheilt. 

12 . 82 . Die Erzahlung von dem Besseren (Seyya- 

Jataka). 454 

Ein K5nig iaberfallt, von einem bosen Beam ten 
aufgereizt, einen andern Konig. Dieser verteidigt 
sich nicht, sondern laBt sich gefangen nehmen. 

Den Sieger aber befallt daraufhin ein Fieber. Da 
er merkt, woher dies komme, setzt er den andern 
Konig wieder in seine Herrschaft ein. 

283. Die Erzahlung von dem Zimmermanns- 

eb e r (Vaddhakisnkara-Jataka). 457 

Ein j linger Eber wird von einem Zimmermann 
grofigezogen, dann aber wieder losgelassen. Er 
unterrichtet seine Genossen, wie sie ihrem Feinde, 
einem Tiger, begegnen sollen. Als der Tiger kommt 
und sieht, dafi die Eber diesmal nicht davon laufen, 
geht er wieder weg. Doch ein b5ser Asket veranlafit 
ihn noch einen Versuch zu wagen. Dabei aber 
fallt der Tiger in eine Grube und wird getdtet. 

Jetzt eilen die Eber auch dem Asketen nach, 
bringen den Baum, auf den er sich gefluchtet, 
zum Fallen und toten den Falschen. 

^284. Die Erzahlung von dem Gliick (Siri-Jataka). 465 

Ein Holzarbeiter hcJrt, dafi mit dem Verzehren 
eines bestimmten Hahnes die Weltherrschaft ver- 
bunden sei. Er totet den Hahn; das Fleisch wil'd 
ihm aber durch eine Welle entrissen. Ein holier 
Beamter findet es und verzehrt es, durch einen 
befreundeten Asketen, der den Sachverhalt kennt, 
dazu aufgefordert. Kurz darauf gelangt er auch 
wirklich zur KOnigswurde. 
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285. Die Erzahlung von dem Edelsteineber 

(Maiiisukara-Jataka). 473 

Eine Schar von Ebern mOchte eine Kristall- 
wand undurchsichtig machen, indem sie sich daran 
reiben. Der Kristall aber wird dadurch iminer 
heller und ein Weiser klart sie iiber ihren Irr- 
tum auf. 

286. Die Erz^hlung von Saluka (Saluka-Jataka). .478 

Der Inhalt entspricht genau dem des 30. Jataka. 

287. Die Erzahlung von dem Tadel der 

Ehr u n g (Labhagaraha-Jataka). 480 

Ein junger Brahmane h5rt, dafi man nur durch 
tadelnswerte Eigenschaften bei den Menschen zu 
Ehren komme; daher verzichtet er auf aufiere 
Ehren und wird Asket. 

288. Die Erzahlung von der Reihe Fische 

(Macchudana-Jataka). 481 

Ein Kaufmann will seinen Bruder betriigen. 

Da dieser aber einer Fiufigottheit einen Gefallen 
erwiesen hat, verhilft ihm diese wieder auf wun- 
derbare Weise zu seinem Eigentum. 

289. Die Erzahlung von den verschiedenen 

Wunschen (Nanacchanda-Jataka). 485 

Ein KOnig gerat, wahrend er verkleidet in der 
Stadt umhergeht, in die H^nde von R^ubern; 
doch gelingt es ihm wieder loszukommen. Er be- 
merkt dabei die besondern Kenntnisse eines Brah- 
mahnen und bewilligt ihm dafiir einen Wunsch. 

Der Brahmane bringt von jedem Mitglied seines 
Hauses einen andern Wunsch vor, die alle Er- 
fOllung finden. 

290. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Silavimamsa-Jataka). 489 

Dieselbe Erzahlung wie im 86, Jataka, nur mit 
etwas anderm Schlufi. 
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291. Die Erzahlung von deni Gluckstopf (Bha- 

draghata-Jataka). 491 

Der Sohn eines reichen Mannes verschwendet 
sein gauzes Erbe, AIs er darauf einen Topf er- 
halt, der ihm jeden Wiinsch erfullt, zerbricht er 
diesen einmal im Rausche und mufi im Elend 
sterben. 

292. Die Erzahlung yon Supatta(Supatta-Jataka). 493 

« Eine Krahe will ihrer KOnigin eine bestimmte 
Speise verschaffen, weil es diese danach geliistet. 

Sie wird gefangen und vor den Konig gebracht; 
doch rtihrt sie diesen durch ihre Erzahlung so, 
dafi ihr grofie Ehrung zuteil wird. 

293. Die Erzahlung von dem Aufgeben des 

Kor p ers (Kayavicchinda-Jataka). 497 

Ein kranker Brahmane nimmt sich vor, wenn 
er gesund wird, Asket zu werden. Er tut dies 
imd gelangt dadurch zum hOchsten Gltick. 

294. Die Erzahlung von dem Mangoesser (Jam- 

bukhadaka-Jataka). 499 

Ein Schakal m5chte von einer Kr^he eine Mango- 
frucht erhalten und ruhmt deshalb in unwahrer 
Weise ihre Vorzuge. Sein Wunsch geht dadurch 
in Erfullung. 

295. Die Erzahlung von dem Letzte’n (Anta- 

Jataka.) 501 

Eine Krahe mochte von dem Fleisch, das ein 
Schakal verzehrt, Anteil erhalten und riihmt des- 
halb in unwahrer Weise dessen Voi’zuge. 

296. Die Erzahlung von dem Ozean (Samudda- 

Jataka). 503 

Eine Wasserkrahe sucht die andern Tiere vom 
Trinken aus dem Meere zuruckzuhalten, wird aber 
dafur von einer Meergottheit getadelt. 
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297. Die Erzahlung von der Liebesklage (Ka- 

mavilapa-Jataka). 505 

Eine Verweisung auf das Jataka 147. 

298. Die Erzahlung von dem Feigenbaum 

(Udumbara-Jataka). 506 

Ein AfFe wird von einem andern Uberlistet, 
dafi er ihm seine Wohnung abtritt. Als er durch 
List sie wiederzugewinnen sucht, lacht ihn der 
andre aus. 

299. Die Erzahlung von Komaj^aputta (Komaya- 

putta-Jataka), 509 

Einige Asketen pflegen mit einem AfFen ihren 
Mutwillen zu treiben, Als sie einmal wegziehen, 
belehrt ein Weiser den Affefi Uber das Tadelns- 
werte seiner Handlungsweise. Wie nun die As- 
keten wiederkommen , teilt ihnen der AfFe mit, 
er werde sich nicht mehr zu Scherzen mifibrauchen 
lassen; doch die Asketen sagen ihm, dafi er des- 
halb doch nicht heilig wird. 

300. Die Erzahlung von dem Wolfe (Vaka- 

Jataka). 51 1 

Ein Wolf wird durch eine Uberschwemmung 
vom Lande abgeschnitten und nimmt sich vor zu 
fasten und so ein gutesWerk zu tun. Gott Sakka 
stellt ihn auf die Probe und zeigt sich ihm in 
Gestalt eines Bockes. Als der Wolf daraufhin 
seinen Vorsatz Vergifit und auf das Tier springen 
will, iiberfuhrt ihn der Gott seiner Pleuchelei und 
beschamt ihn. 
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151. Der KOnig voa Kosala kommt zu Buddha, nach- 

dem er eine schwierige Rechtssache gliicklich ent- 
schieden. Buddha sagt ihm, dafi dergleicheii auch 
fruher schoii sich ereignet habe. 1 

152. Der Sohn des Hofbarbiers verliebt sich in eine 

Prinzessin, die er zufallig einmal sieht, und stirbt, 
als er sie nicht erhalt. Sein Vater erzahlt Buddha 
die Sache und dieser sagt ihm, dafi es seinem 
Sohn schon frtilier so ergangen sei. 6 

153. Sariputta und Mogallana unterhalten sich in Gegen- 
wart des Volkes iiber die Lehre. Da stellt ein 
unwissender M 5 nch eine tOrichte Frage an sie, 
worauf sie weggehen. Jener MSncIi wh'd von den 
erbosten HOrern verfolgt und fallt dabei in Unrat. i r 

154. Zwei hohe Beamte zu Savatthi leben in bitterer 
Feindschaft. Nachdem alle andern Versuche fehl- 
geschlagen, gelingt es Buddha durch ein Wort 

die beiden wieder miteinander zu vers5hnen. 14 

155. Nachdem Buddha zuerst verboten hat beim Niesen 

dem andern Heil zu wtinschen, gesteht er es spa- 
ter doch wieder zu, da die andern Leute dies als 
eine Unh 5 flichkeit von seiten der Junger Buddhas 
auffassen. 18 
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156. Eiii M5nch, der in seinem Streben nachgelassen 
hat, wird von Buddha auf die bedenklichen Fol- 
gen aufmerksam gemacht. 

157. Die Frauen des Kdnigs von Kosala schenken 
Ananda einmal funfhundert Gew^nder, die ihnen 
der KSnig geschenkt. Dieser stellt Ananda dar- 
liber zur Rede; doch Ananda verteidigt sich so 
geschickt, da6 ihm der Kdnig noch andre ftinf- 
hundert dazu schenkt. Diese letzteren gibt Ananda 
eineni einzigen Monche. Als die M5nche Buddha 
dies mitteilen, billigt er die Handlungsweise seines 
Jtingers. 

158. Zwei Monche haben immer Streit mit den andern,. 
vertragen sich aber gegenseitig sehr gut. Buddha 
erklart den Grund davon. 

159. Ein MOnch gesteht seinem Meister, daB ihu der 
Anblick eines Weibes unzufrieden gemacht habe 
mit dem Leben im Orden. Buddha klart ihn auf, 
dafi es kein Wunder sei, wenn jemand durch ein 
Weib verfOhrt werde. 

160. Devadatta ahmt Buddha nach und wird darum 
von seinen Jiingern verlassen. 

16 T. Ein ungehorsamer MOnch wird von Buddha zur 
Rede gestellt. 

162. Buddha erklart das Feueropfer, wie es andre 
Asketen darbringen, fiir Torheit. 

163. Die Bewohner einer Stadt sind nicht einig, wem 
sie ihre Almosen spenden sollen. Durch die 
Mehrheitsprobe wird festgestellt, daB die Junger 
Buddhas den Vorrang haben sollen. 

164. Buddha lobt einen MOnch, der von seinen Ah 
mosen seine Eltern ernahrt. 

165. Es wird auf die Vorgeschichte zum 154. Jataka 
Bezug genommen. 
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1 66. Ein Brahmane zeigt seinem Sohn einen Ort, an 

dem er verbrannt werden will, weil er ihn fiir 
ganz rein halt. Buddha weist ihm nach, dafi er 
sich im Irrtum befindet. 62 

167. Ein junger, hubscher MCnch wird von einer Gotter- 
tochter aufgefordert sich seines Lebens zu freuen, 
so lange er noch jung sei. Docli er weist sie 
zurtick mit dem Hinweis darauf, dafi ihm die Zeit 
seines Todes unbekannt sei* 

168. Buddha ermahnt die M5nche, nur in ihrem be- 

stimmten Bezirke Almosen zu sammeln. 67 

169. Buddha schildert die Vorziige der Betatigung der 

Liebe gegen andere. 70 

170. Beziehung auf das 546. Jataka. 72 

17 1. Eine schwerhorige Frau versteht ihre Tochter 

falsch und meint, deren Gatte sei M5nch gewor- 
den. Die Klage dartlber hort jener Mann und 
fafit dies als einen Wink des Schicksals auf, wirk- 
lich MSnch zu werden. 72 

172. Kokalika, der Freund Devadattas, ist eifei'suchtig 

auf die andem MOnche, die die Lehre hersagen 
kdnnen, und ni5chte dies auch tun. Als er aber 
vor den Monchen seine Kenntiiisse zeigen will, 
weifi er kein Wort. 75 

173. Es wird auf die Vorgeschichte zum Jataka 387, 

die von einem betrugerischen Monche handeit, 
Bezug genommen. 78 

174. Devadattas Undankbarkeit und Verrat. 80 

175. Ein betriigerischer Monch wird getadelt. 83 

176. Der K6nig von Kosala weifi nicht, ob er wahrend 
der Regenzeit einen Heereszug unternehmen soli, 
und fragt daher Buddha, der ihm entschieden 
davon abr^t. 
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177. Als Buddhas Weisheit gepriesen wird, erzahlt 

dieser ein weiteres Beispiel dafur. 87 

178. Ein Mann entgeht auf den Rat seiner Familie 

einer Seuche durch die Flucht; Buddha bilKgt 
dies Verbal ten. 90 

179. Buddha tadelt die Praxis einiger MSnche, die sich 

durch alleiiei Dienstleistungen ihre Almosen ver- 
schafFen. 94 

180. Buddha dankt fiir eine Almosenspende , zu der 

viele Leute je nach ihren Kra.ften beigesteuert 
haben. 98 

181. Buddha verweist darauf, dafi er schon in einer 
friihern Existenz ein Konigreich aufgegeben und 

der Welt entsagt habe. 100 


182. Nanda, der Bruder Buddhas, erinnert sich an 
seine friihere Geliebte und verliert dadurch die 
Freude am Monchsleben. Darauf nimmt ihn 
Buddha mit in den Himmel und lafit ihn dort die 
Schonheit der GOttermadchen sehen. Als Nanda 
zugesteht, dafi damit irdische Schonheit keinen 
Vergleich aushalten kCnne, biirgt ihm Buddha 
dafiir, dafi er zum Lohn fur sein Asketenleben 
diese Madchen erhalten werde. — Nanda aber 
erhalt von den andern Vorwurfe, dafi er Buddha 
zum BQrgen genommen; daher geht er in sich 
und gelangt zur Heiligkeit. 


106 


183. Die Diener einer Anzahl von Laienbrudern machen 

viel Larm, wahrend diese selbst sich ganz ruhig 
verhalten. Buddha erklart diesen Unterschied. iii 

184. Es wird auf die Vorgeschichte zum 26. Jataka Be- 

zug genommen. X13 

185. Ein Lehrer der Veden, der sich verheiratet, ist 

jetzt von irdischen Gedanken beherrscht und kann 
seine LehrtS.tigkeit nicht mehr ausiiben, Buddha 
sagt ihm den Grand der Anderung. 115 
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x86. Buddha schildert das Zusammensein der Guten 

mit BOsen als h5chst gefahrlich. 117 

187. Ein alter Mdnch stellt an Sariputta und Mogallana 
eine ungeschickte Frage, wox'auf diese sich un- 
willig entfernen. Buddha riigt den alten M5nch. 125 

j88. Eine Beziehung auf die Vorgeschichte zum Ja- 

taka 172. 126 

189. Ebenfalls eine Beziehung auf die Vorgeschichte 

zum Jataka 172. 128 

190. Ein Laienbruder geht, in Gedanken an Buddha 

versunken, iiber das Wasser hin. Als er weniger 
stark an Buddha denkt, sinkt er ein; doch er er- 
neuert seine Zuversicht und kommt glucklich hin- 
liber. 130 

1 9 1. Es wird auf die Vorgeschichte zum 423. Jataka 

Bezug genommen» 133 

192. Eine weitere Beziehung auf das Jataka 546. 135 

193. Ein unzufricdener MOnch wird von Buddha uber 

die Undankbarkeit der Weiber aufgeklart. 136 

194. Devadattas mifiglOckterMordversuch gegen Buddha 

wird erw^hnt. 143 

195. Ein K5nig, in dessen Harem sich ein Minister 
verfehit hat, wird von Buddha aufgefordert Milde 

zu Oben. 147 

196. Ein unzufriedener Mdnch wird von Buddha uber 

die Verlockung durch das weibliche Geschlecht 
aufgeklart. Wer Buddha nicht gehorcht, wird 
im Jenseits bestraft; die andern aber kommen in 
den Himmel. 14^ 

X97. Ein junger Monch hat im Vertrauen auf seiiien 
Lehrer eine diesem gehorige Kleinigkeit ftir sich 
verwendet, wird aber dafiir von jenem geschlagen. 
Buddha tadelt dies Vorgehen des Lehrers. 154 
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198. Buddha erzahlt eineni unzufriedenen MOnche von 

der Untreue und Unbehutbarkeit der Weiber. 155 

199. Wie im vorigen Jataka. 158 

200. Ein Mann, der vier Tdchter besitzt, wcifi nicht, 
wem er sie geben soli, und fragt darum Buddha 
um Rat. 

201. Die Monche fragen ihren Meister, ob es noch 
festere Fesseln gebe als das Gefangnis. Buddha 
erklart ihnen darauf, die Fessel der Lust sei die 
starkste Fessek 


202. Ein weiser Monch, der von Gestalt sehr klein ist, 

wird von andern Monch en, die ihn nicht kennen, 
zum Besten gehalten. Buddha erzShlt diesen dann, 
wodurch jener weise MOnch die Kleinheit seiner 
Gestalt verschuldet babe. ^65 

203. Ein Monch wird von einer Schlange gebissen 
und stirbt. Buddha eiddart darauf den Monchen, 
wie man durch Betatigung liebevoller Gesinnung 
gegen die Schlangen sich vor diesen schutzen k 5 nne. 

204. Beziehung auf Devadatta, der Buddha nach- 
ahmte und dadurch zu Schaden kam. 

205. Zwei junge Monche fragen einen alten, wer von 
ihnen am sch5nsten sei. Der Thera aber gibt 
ihnen eine ausweichende Antwort, %vorauf ihn die 
fungen zurechtweiscn. Buddha tadelt sie dariiber. 

206. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta 
gegen Buddha. 

207. Ein unzufriedener Monch wird vom Meister iiber 
die Schlechtigkeit seiner friiheren Frau aufgeldart. 

208. Beziehung auf den Mordvei'such des Devadatta 
gegen Buddha. 

209. Ein junger M5nch gibt sehr auf die Gesundheit 
seines Kbrpers acht und wird darum von Buddha 
gelobt 
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210. Beziehung auf die Nachahmung Buddhas durch 

Devadatta. i88 

21 1. Ein unverst todiger Monch kann in Gegenwart 

andrer nichts Vernunftiges herausbringen. Buddha 
erzahlt, wie dies komme. 190 

212. Ein unzufriedener M6nch wird von Buddha liber 

die Falschheit seiner fruhern Frau aufgeklart. 194 

213. DieAnhanger der andern Sekteii wolien, umBuddha 
und seine Gemeinde zu schadigen, dicht neben 
dem Jetavana ein Kloster fur sich bauen und be- 
stechen den KOnig, dafi er ihnen die Erlaubnis 
hierzu gibt. Als kein andres Mittel hilft, geht 
Buddha selbst zum K5nig hin und bewegt diesen 

das Gebaude zerstoren zu lassen. 196 

214. Als Buddha wegen seiner Weisheit gepriesen wird, 

erzahlt er ein Beispiel daftir aus einer frtiheren 
Existenz. 201! 

215. Beziehung auf die Vorerzahlung zum Jataka 172. 204 

216. Ein unzufriedener M5nch wird von Buddha iiber 

den Schaden aufgeklart, den er schon fruher 
durch seine Frau erlitten. 206 

217. Beziehung auf die Vorerzahlung vom 102. Jataka. 208 

218. Ein Kaufmann mochte mit seinem Gefahrten den 
Gewinn nicht teilen und verschiebt daher die Tei- 
lung in der HofFnung, der andre werde inzwischen 
krank werden und sterben. Doch der andre zwingt 

ihn zur gerechten Verteilung des Gewinnes, 209 

219. Ein unzufriedener MOnch, der sich nicht zurRein- 

heit durchzuringen vermag, wird von Buddha 
dafiir getadelt. 213 

220. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta 

gegen Buddha. 215 

221. Bei der Verteilung einer reichen Almosenspende 
fallt ein kostbares gelbes Gewand nicht an die 
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Jtinger des Buddha, sondern an Devadatta. Buddha 
tadelt, dafi Devadatta mit Unrecht das Gewand 
der Heiligen angelegt. 227 

223. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta 

gegen Buddha. 330 

223. Ein Mann, der mit seiner Frau reist, erhalt unter- 
wegs einen Topf voll Speise, verzehrt diese aber 
allein ohne ihr etwas davon zu geben. Die Frau 
erzahlt dies Buddha, der ihren Mann deswegen 
tadelt, 

224. Beziehung auf Devadatta, entsprechend der Vor- 

geschichte zum Jataka 57. 238 

225. Buddha rat einem KCnig zur Milde gegen einen 
Minister, der sich in dessen Harem verfehlt hat. 239 

226. Beziehung auf die Vorgeschichte zum 176. Jataka. 240 

227. In einem Dorfe pflegt ein Mann die Monche beim 

Almosensammein zu belastigen. Ein Moiich will 
ihm dies austreiben und jagt ihm deshalb solche 
Furcht ein, dafi er in Zukunft die Monche in 
Ruhe lafit. 341 

228. Beziehung auf das 467. Jataka. ^44 

229. Ein Bettelmonch kommt nach Savatthi um mit 

Buddha zu disputieren. Als er aber die Pracht 
des Torerkers am Jetavana sieht, bekommt er 
Angst und macht sich davon. 348 

230. Die Vorerzahlung gleicht der des vorigen Jataka; 

nur fliichtet hier jener Bettelm6nch, nachdem er 
das leuchtende Antlitz Buddhas erblickt. 251 

231. Beziehung auf Devadatta, der seinen Meister ver- 

liefi und dadurch in Ungliick sturzte. 252 

232. Die Tochter des Grofikaufmaiins von Benares 
entflieht mit einem Buckligen, weil sie ihn tOrichter- 
weise ftir einen Fttrsten unter den Menschen halt. 356 
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22133. Buddha halt eineni unzufriedenen Monche die Ge- 

fahrlichkeit der sinnlichen Vergntigungen vor Augen. 258 

234. Eine junge Frau, die von ihrem Gatten vernach- 

lassigt wird, gelangt zur Bekehrung und wird 
Nonne. Buddha lobt sie deswegen. 260 

235. EinLaie fordert den mit ihm befreundeten Ananda 

auf mk ihm ein weltliches Leben zu fiihren; doch 
Ananda weist ihn zurtick. 263 

236. Ein betriigerischer Monch wird von Buddha zu- 

rechtgewxesen. 266 

237. Beziehung auf die Vorerzahlung zum 68. Jataka. 267 

238. Ein Knabe fragt seinen Vater nach dem, was 
ihm niitzlich ist. Der Vater fiihrt ihn zu Buddha, 

der ihm seine Frage beantwortet. 268 

239. Der K< 3 nig von Kosala fuhrt Krieg mit Ajata- 

sattu, seinem Neffen, der seinen Vater getatet 
hat, Der Ausgang ist wechselnd. 269 

240. Als Devadatta neun Monate nach seinem Mord- 

versuche gegen Buddha von der Erde verschlun- 
gen wird, freut sich alles dariiber, Buddha er- 
zahlt ein ahnliches Ereignis aus der Vorzeit. 272 

241. Devadatta hat infolge seines Mordversuchs gegen 

Buddha alles Ansehen bei dem Volke verloren. 
Buddha weist daraiif hin, dafi schon frdher etwas 
Ahnliches geschehen sci. 276 

242. Ein Mann kauft einen Hund, der ruhig mit ihm 

geht. Als ihn aber der Mann vom Stricke los 
macht, lauft er zu seinem frtihern Herrn zurQck. 
Buddha lobt diese Tat des Hundes. 280 

243. Beziehung auf Devadatta, der seinen Meister ver- 

riet und dadurch in Ungliick sttirzte. 282 

244. Ein Bettelmonch will mit Buddha disputieren, 
wird aber von ihm mit leichter Muhe besiegt. 294 
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245. Einige junge Brahmanen diinken sich weiser zu 

sein als Buddha; doch dieser beweist ihnen leicht 
ihre Torheit. 296 

246. Buddha hat bei einem Mahie Fleisch genossen. 

Seine Gegner tadein ihn daruber; doch Buddha 
weist diesen Tadel als imgerechtfertigt zuruck. 299 

247. Ein torichter Monch halt sich fur weiser als die 

ersten Schuler; Buddha tadelt ihn daftlr. 301 

248. Einige Mdnche geiangen durch verschiedene Be- 

trachtungsstoffe zu dem gleichen Ziel. Buddha 
erklart, wie dies mOglich sei. 303 

449, Ein M6nch veranlafit einen Jungling in den Orden 
einzutreten; doch plagt er ihn hier so, dafi dieser 
wieder austritt. Buddha tadelt deshalb den Monch. 305 

250. Ein heuchlerischer MCnch wird von Buddha zu- 

rechtgewiesen. 3^7 
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1251. Ein MGnch sieht ein schones Weib und wird in- 
folgedessen von sinnlicher Begierde gequalt. 
Buddha muntert ihn auf deshalb nicht zu ver- 
zweifeln, denn es sei auch andei’n schon so er- 
gangen. 31 i 

^252, Ein jahzorniger Mdnch wird von Buddha belehrt 

und gebessert. 318 

253. Die Monche in einer gewissen Stadt verlangen 

von den Bewohnern zuviel und bewirken dadurch, 
dafi diese gar nichts mehr geben. Buddha, da- 
von benachrichtigt, weist darauf hin, wie un- 
gern iiberhaupt die Menschen sich um etwas 
bitten lassen. 323 

254. Als einmal die MOnche zum Almosenempfang an 

die einzelnen Familien verteilt werden, wird Sa- 
riputta einer armen Witwe zugewiesen. Diese 
erhalt deshalb von reichen Leuten soviel, da6 sie 
von nun an sorglos leben kann. 328 

255. Ein Monch ist gestorben, weil er zuviel gegessen. 

Buddha weist auf ein ahnliches Ereignis aus der 
Vorzeit hin. 334 

256. Einige Kaufleute machen eine Reise, nachdem sie 
zuvor noch den Meister geehrt. Unterwegs finden 
sie einen grofien Schatz. Buddha lobt sie nach 
ihrer Rtickkehr wegen ihres Mafihaltens. 

257. Als einmal die Weisheit Buddhas gepriesen wird, 

erzahlt dieser einen weiteren Beweis davon. 340 
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258. Ein MCnch ist von sinnlicher Begierde befallen 

worden. Buddha macht ihn darauf aufmerksam, 
dajB man auch im hauslichen Leben seine Lust 
niemals ganz befriedigen konne. 355, 

259. Es wird auf die Vorgeschichte zum 157. Jataka 

Bezug genommen. 360 

260. Es wird von einem gierigen MOnche gesprochen 

mit Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 395. 360 

261. Einige Monche bitten um Lotosblumen, erhalten 

aber keine; Ananda dagegen bekommt von den 
Leuten mit Leichtigkeit das Gewiinschte, 367 

262. Buddha weist einen unzufriedenen Monch auf die 

Unbehiitbarkeit der Weiber hin. 369 

263. Ein unzufriedener Monch wird von Buddha iiber 

die Unzufriedenheit der Weiber belehrt 374 

264. Ein reicher Jungling kommt durch Zufall dazu, 

wie Buddha seine Lehre verkundigt, und gelangt 
dadurch sogleich zur Heiligkeit. Er tritt in den 
Orden ein. Da einige Monche unzufrieden mit 
ihm sind, lafit ihn Buddha ein Wunder ausfiihren, 
worauf die andernvon seiner VortrefFlichkeit iiber- 
zeugt werden. 378 

265. Ein Monch, der in seinem Streben nachgelassen, 

wird von Buddha neu ermuntert 382 

266. Ein Madchen verliebt sicli in einen Jangling. Sie 
erreicht es, dafi er sie aufsucht; doch weist sie 
ihn beim ersten Male zuruck. Als sich darauf 

1 jener entfernt, stirbt das Ms.dchen aus Liebes- 
kummer. Buddha weist nun darauf hin, dafi die 
Praxis der Frauen meist derart sei. 384 

267. Eine Ehepaar wird auf der Reise gefangen und 

der Mann soil sterben, weil dem Rauberhaupt- 
mann die Frau gefallt. Doch erreicht diese durch 
ihre Bitten die Freilassung ihres Mannes. Buddha 
lobt sie ob dieser Tat. 388 
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268. In einem Parke sehen die Moiiche eine unbe- 
wachsene Stelle. Sie erfahren, dafi dort ein 
Gartnerjunge die Pflanzen herausgerissen habe. 392 

269. Buddha bekehrt eine i^eiche junge Frau, die alle 

durch ihr barsches Wesen zuriickgestofien, durch 
eine einzige Ermahnung. 394 

370. Buddha erzahlt den Mdnchen auf ihre Frage, wie 
es komme, dafi die Eulen mit den Krahen in 
Streit leben. 399 

271. Ein Schakal, der einen Brunnen verunreinigt hat, 
wird von j ungen Novizen dafiir bestraft. Buddha 
erzahlt daraufhin ein ^hnliches Ereignis aus der 


Vorzeit. 401 

272. Es wird von Kokalika gesprochen mit Bezug auf 

die Vorgeschichte zum Jataka 481. 403 

273. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 154. 406 

274. Ein gieriger Monch wird von Buddha zurtick- 

gewiesen. 408 

275. Wie im vorigen Jataka. 412 

276* Ein junger M5nch trifft einen fliegenden Schwan 
mit einem Kiesel, dafi er tot zu Boden fallt. Buddha 
tadelt diese Tat des Mdnches. 413 

277. Beziehung auf den Mordversuch Devadattas. 432 


278. Ein AfFe treibt mit einem geduldigen Elefanten 
Unfug, ohne dafi dieser sich wehrt, Eines Tages 
aber tut er einem andem ebenso, Dieser zertritt 
ihn in seinein Zorn zu Staub. 

279. Einige Mtoche stiften Unfrieden unter ihren Ge- 

nossen und Sufiern Zweifel an der Lehre. DafUr 
werden sie von Buddha zurechtgewiesen, 438 

280. Die Mdnche beobachten einraal, wie ein Gartners- 

sohn die von seinem Vater gefertigten Bltiten- 
bCischel zerstdrt. Buddha weist auf ein ahnliches 
Ereignis der Vorzeit hin. 442 
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281. Die ehemalige Frau Buddhas ist Noime geworden 

und weiit in der NS.he ihres Gatten und ihres 
Sohnes, der sie Gfters besucht. Eines Tages wird 
sie krank. Ihr Sohn mdchte ihr ein Linderungs- 
mittel verschaffen und wendet sich darum an Sa- 
riputta, der das Betrelfende auch vom K5nige 
erhalt. Da es Sariputta nicht gleich beim Konig 
verzehrt, schickt dieser ihin Leute nach, die ihm 
berichten, was derWeise darait angefangen. Dar- 
auf beschliefit der Konig von nun an Rahulas 
Mutter stets mit diesem Mittel zu versehen. 443 

282. Ein Minister des Konigs kommt unschuldig in 
das Geftognis und gelangt hier zur Bekehrung, 

Als er bald darauf wieder freigelassen wird, teilt 

er Buddha dies mit. 454 

283. Der KOnig von Kosala fiihrt mit seinem NeiFen 
Ajatasattu Krieg, jedoch mit ungunstigem Erfolge. 

Da horen einige seiner Spaher, wie ein MCnch 
seinem Genossen den besten Schlachtplan aus- 
einandersetzt. Der K5mg befolgt den Plan und 
besiegt seiiien Neften. 457 

284. Als Anathapindika wieder in den Besitz seines 

Reichtums gelangt ist (vgl. die Vorgeschichte zum 
40. Jataka), versucht ein Brahmane ihm sein Gluck 
zu stehlen. Dies geht jedoch von einem Gegen- 
stand zum andern uber, so da6 jener sein Be- 
ginnen aufgibt und sein Vorhaben Anathapindika 
bekennt. 465 

385. Die Andersglaubigen bewegen eine htibsche An- 
hangerin von ihnen, dafi sie vorgibt, Buddha 
habe mit ihr verkehrt. Hierauf lassen sie sie 
tdten. Ihre Leiche wird in der Nahe von Buddhas 
Aufenthalt gefunden und nun schreien jene in der 
ganzen Stadt herum , die Jiinger Buddhas batten 
das Madchen getotet um die Schande ihres 
Meisters zu verbergen. Doch dieWahrheit kommt 
bald axis Licht und die Feinde Buddhas erhalten 
ihre gerechte Strafe. 473 

286. Eine Beziehung auf die Vorgeschichte zum 477. 

Jataka. 47^ 
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287. Ein Monch erh^lt von Sariputta auf seine Frage, 

wie man es machen miisse um geehrt zu warden , 
den Bescheid, man miisse Fehlerhaftes tun. 480 

288. Es wird auf die Vorgeschichte zum 98. bzvv. 218. 

Jataka Bezug genommen. 481 

289. Es wird auf das Jataka 456 verwiesen. 485 

290. Beziehung auf die Vorgeschichte zum 86. Jataka. 489 

291. Ein junger Mann aus reicher Familie verschwen- 

det sein ganzes Ei'be und stirbt im Elend. Buddha 
verweist auf ein ahnliches Ereignis der Vorzeit. 491 

292. Die Vorgeschichte hat einen ahnlichen Inhalt wie 

die vom Jataka 281; nur handelt es sich hier um 
eine andrc Substanz. 493 

293. Ein kranker Mann nimmt sich vor, wenn er 

wieder gesund wird, MOnch zu werden. Dies ge- 
schieht auch. 49^ 

294. Devadatta und Kokalika heben gegenseitig in 

unwahrer Weise ihre Vorziige hervor. Buddha 
tadelt dies. 499 

295. Dieselbe Vorgeschichte wie beim vorigen Jataka. 501 

296. Ein MOnch bewegt auf seinen Reisen die andern 

Mdnche ein m 5 glichst einfaches Leben zu ftihren; 
er selbst aber bereichert sich an dem, was die 
andern aufgeben. Buddha tadelt scharf dies Vor- 
gehen. 503 

297. Beziehung auf die Vorgeschichte zum 147. Jataka. 505 

298. Ein Mftnch veranlafit einen andern, dessen Woh- 

nung ihm gefailt, dieselbe zu verlassen. Nach 
dessen RQckkehr gibt er sie ihm aber nicht wieder 
zuriick. ^06 

299. Einige Mdnche, die gerne Mutwillen treiben, wer- 

den auf Buddhas Geheifi durch Mogallana in 
Schrecken versetzt. 509 

300. Ein frommer MSnch veranlafit einige Genossen 

ein strengeres Leben zu fflhren. Sie kommen 
zu Buddha; doch zeigt es sich hier, dafi ihre 
Askese nur Sufierlich und nicht von Dauer ist, 511 
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Bharu (KOnig) 196. 

Bhojanasuddhika (KSnig) 364. 

Bimbadevi (Buddhas Gattin) 443, 493. 

Bimbisara (KSnig) 270, 457. 
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Brahmadatta (Prinz) 2, 261, 318. 
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Ceylon 150. 

Chabbyaputtas (Schlangenart) 170. 

Chatta (junger Brahmane) 487. 
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502. 

Dhammaddhaja (ein Brahmane) 215. 

Dhananjaya (ein Konig) 394. 

Dhananjaya (ein reicher Mann) 4x4. 

Dhanuggahatissa (M5nch) 457. 

Erapathas (Schlangenart) 170. 

Gagga (Brahmane) 17. 

GamaijicaiTi(ia (Diener des KOnigs) 340. 
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Gandhara (Land) 54, 249, 251. 

Ganga (Flufi) 138, 174, 295, 325, 378, 386, 391. 

Ganga des Himmels (= Milchstrafie) 75. 

Geierskopf (Berg) 44, 58. 

Gijjhaknta (Berg) 63. 

Giridanta (Pferdewarter) 113. 

Goldberg 107. 

Goldstabberg 39. 

Gotamaka-Monument 297. 

Guttila (Musiker) 282. 

Himalaya 7 und noch in sehr vielen jatakas. 

Himmel der vier GrofikOnige 103, 356. 

Himmel der dreiunddreifiig Gbtter (= Tavatimsa-Him- 
mel) 104, 108, 356. 

Indapatta (Stadt) 245, 414. 

Indasamanagotta (Asket) 47. 

Isipatana (Ort bei Benares) 401. 

Jambu-Erdteil (= Indien) 181, 197, 245, 283, 294, 343, 367. 
Janapadakalyapi 106. 

Janasandha (K5nig) 340. 

Jatilas (Asketen) 50, 433. 

Jatiya-Wald 378. 

Jetavana-Kloster in fast alien Jatakas. 

Jotirasa (Asket) 452. 

Kaccana (Jiinger Buddhas) 432. 

Kalaka (Minister) 215. 

Kalihga (Land) 415. 

Kalyapa (KOnig) 356. 

KalyanI (Flufi) 151. 

Kamanita (Brahmane) 244. 

Kandagalaka (Vogel) 188. 

Kaphagotamakas (Schlangenart) 170. 

Kannamupda-See 122. 
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Kapilapura (Stadt) io6. 

Kasi (Land) i8, 66 , 78, 81, 83, 98, 117, 154, 158, 169, 
180, 191, 194, 236, 253, 270, 281, 295, 360, 406, 438, 
446, 467. 

Kassapa (Vorganger Buddhas) 131, 291. 

Kassapa (Jtinger Buddhas) 21, 324, 432. 

Kassapas (SchildkrOtenfamilie) 407. 

Kattika (Monat) 419. 

Kekakas (Volk) 245. 

Khadiravaniya (Vogel) 189. 

Khema (Konigin) 41. 

Kltagiri (Stadt) 438. 

Kitavasa (Kdnig) 225. 

Kokalika (Gegner Buddhas) 75, 126, 128, 204, 403, 499, 
502. 

Kolita (Junger Buddhas) 432. 

Komayaputta (Asket) 509. 

Kondahhas (Familie) 407. 

Kosala (Land) i, 3, 14, 26, 29, 85, 147, 196, 239, 240 
260, 360, 406, 445, 454. 

Kotigaraa (Stadt) 380. 

Kumbhapdas (Damonen) 453. 

Kundall (Eselin) 386. 

Kuru (Land) 413. 

Kuru3^as (Volk) 247. 

Lakuptaka (MOnch) 165. 

Licchavis (Fttrstenstamm) 6. 

Lohitaka (Mdnch) 438. 

Magadha (Land) 243. 

Mahakosala (Konig) 270, 457. 

Mahalohika (Rind) 47^ 

Mahanama Sakka (Konig) 90. 

Mahapajapati GotamI (Xante Buddhas) 234, 444. 
Mahasammata (Konig) 356, 499. 

Mahasopa (Pferd) 37. 
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Mahavana (Kloster) 7. 

Mallas (Volk) 263. 

Mallika (KSnig) 3. 

Mandhatar (Kdnig) 355. 

Manika^itha (SchlangenkSnig) 323. 

Manosiia-Ebene 75, 251. 

Mara (Gott) 69. 

Matali (Wagenlenker) 290. 

Maya (Buddhas Mutter) 29, 57, 165, 432. 

Mettiya (MOnch) 438. 

Mithila (Stadt) 45, 381. 

Mogallana (Jtinger Buddhas) 6, ii, 125, 180, 403, 444 
Musila (Musiker) 283. 

Nagas (gottliche Schlangenwesen) 16, 130, 172, 325 

339. 343- 
Naga-Insel 151. 

Nalagiri (Elefant) 230, 276. 

Nammada (Flufi) 391. 

Nanda (Bruder Buddhas) 106, 432. 
Nandaka-Erraahnung 444. 

Nandiya (ein Affe) 230. 

Nathaputta (Sektenhaupt) 299. 

Nganthas (Sekte) 299. 

Nimmanarati-Gotterwelt 396. 

Okkaka (Kdnig) 499. 

Paccekabuddha 95, 225, 228, 381. 

Padanjali (Prinz) 301. 

Paduma (Kdnig) 136. 

Pagodenhalle 6, 299, 444. 

Palayi (Bettelmbnch) 248, 251. 

Panada (KSnig) 378. 

Papclava (Pferd) 114. 

Pariduka (Mbnch) 438. 

Pasenadi (Konig) 18, 457. 
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Pingala (Konig) 272. 

Potali (Stadt) 180. 

Potthapada (Papagei) 156. 

Pubbarama (Kloster) 509. 

Puinpa (Jiinger Buddhas) 432. 

Pupna (eine Magd) 488. 

Punnabassuka (Mfinch) 438. 

Puhnalakkhana (reiche Fi'au) 466. 

Radha (Papagei) 155. 

Rahula (Buddhas Sohn) 78, 80, 128, i65, 309, 445, 453, 
493- 

Rahulas Mutter (= Bimbadevi) 147, 165, 432, 493. 
Rajagaha (Stadt) 64, 65, 227, 438. 

Rajaka-Kloster 18. 

Roja (ein Mailer) 263. 

Ruhaka (Brahmane) 135. 

Sabbadatha (ein Schakal) 276. 

Sakyasohn 18, 503. 

Saketa (Stadt und Personenname) 267. 

Sakka (Gott == Indra) 107, 118, 145, 166, 218, 245, 287, 

356, 381, 392, 43 o> 446, 491, 512. 

Salaka (Affe) 305. 

Salnka (Eber) 478. 

Sama (Kbnig) 113. 

Samiddhi (Monch) 65. 

Sariputta (JOnger Buddhas) 6, ii, 29, 57, 60, 108, 125, 
133, 172, 180, 186, 227, 228, 234, 280, 328, 340, 403, 

432. 435, 444, 453, 480, 493- 
Satadhamma (junger Brahmane) 94. . 

Savatthi (Stadt) 15, 52, 72, 106, in, 154, 174, 209, 249, 
260, 268, 272, 312, 328, 337, 356, 384, 388, 403, 435, 
438, 442, 465, 497- 
Savitthaka (Vogel) 173. 

SeggQ (ein Madchen) 208. 

Senaka (Affe) 90. 
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Siha (Feldlierr) 299. 

Silberberg 9, 107. 

Sinsavatthu (Stadt) 150. 

Somadatta (Brahmane) 190. 

Subhaga-Wald 296. 

Suddhodana (Buddhas Vater) 29, 57, 165. 

Suhanu (ein Pferd) 37. 

Sujata (eine Frau) 143, 394. 

Sumukha (Vogel) 494. 

Sundari (Gegnerin Buddhas) 473 ff. 

Supaijnas (gdttliche Vogelwesen) 16. 

Supatta (Vogel) 494. 

Suphassa (Vogel) 494. 

Suruci (Ksnig) 381. 

Susima (Konig) 53. 

Tadelsteinflache 215. 

Takkasila (Stadt) 2, 45, 54, 61, 78, 83, 98, 100, 116, 191, 
202, 231, 249, 251, 319, 360, 364, 397, 414, 467, 486. 
Tapoda-Park 65. 

Tiritavaccha (Brahmane) 360. 

Ubbarx (KOnigin) 180. 

Udayi (Mdnch, = Laludayi) 190, 301. 

Ujjeni (Stadt) 283. 

Ukkattha (Stadt) 296. 

Upananda (Monch) 503. 

Upasalha (Brahmane) 62. 

Upasena (MOnch) 51 1. 

Uposatha (Kbnig) 356. 

Uppalavaroa (Anhangerin Buddhas) 432. 
Uttarapancalas (Volk) 245. 

Vacchanakha (Asket) 263. 

Varakalyana (KOnig) 356. 

Vararoja (KOnig) 356. 

Vatagga (ein Pferd) 387. 
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Vedeha (KSnig) 44. 

Vejayanta-Palast 250. 

Vejuvana-Kloster 44, 80, 113, 117, 215, 238, 252, 269, 
282, 294, 312, 432. 

Vesali (Stadt) 6, 299, 444. 

Vessavana (Gott) 19, 450. 

Videha (Land) 45, 381. 

Vinilaka (Vogel) 44. 

Viraka (Vogel) 172. 

Virupakkhas (Schlangenart) 168. 

Visakha (Anhangerin Buddhas) 328, 394. 

Vissasena (Kdnig) 393. 

Yama (Gott) 274. 

Yamuna (Flufi) 175. 

Yasapapi (KOnig) 215. 



Liste der im zweiten und dritten Jataka^ 
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Palikanon. 
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240 
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„ 244 
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. . . „ 136 
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II. Drittes Buch. 


Dhammapadam V. i86 — 187 S. 359 

.,306 ,,475 

,.363 .,398 

Jataka 40 (Khadirafigara-Jat.) ,, 465 

„ 51 (Mahasilava-Jat.) „ 455 

„ 86 (Silavlmarasa-Jat.) „ 489 

,, 98 (KQtavanija-Jat.) „ 482 

„ 147 (Puppharatta-Jat.) ,,505 

„ 152 (Sigala-Jat.) ,,360 

„ 154 (Uraga-Jat.) ,,406 

„ 318 (Kutavariija-Jat.) „ 482 

„ 281 (Abbhantara-Jat.) „ 493 

„ 395 (Kaka-Jat.) ,,364 

„ 423 (Indriya-Jat.) ,,505 

„ 456 (Junha-Jat.) ,,485 

„ 477 (Cullanaradakassapa-Jat.) ,, 478 

„ 479 (Kalingabodhi-Jat.) >,367 

,, 481 (Takkariya-Jat.) ,, 403 

„ 489 (Suruci-Jat.) „ 381 

„ 507 (Mahapalobhana-Jat.) ...... „ 374 

Khuddaka-Patha p. 14 ,, 471 

Mahavagga I, 31 ,,511 



Druckfehlerverzeichnis. 


S. 5, Z. I V. o. lies Konigs?" statt „K0nigs? 

S. 58, Z. 12 V. o. lies Eltern statt Elterrn. 

S. 72, Z. 9 V. u. lies 171 statt 140. 

S. 74, Z. 16 V. u. lies besuchen statt besucheu. 

S. 98, Z. 12 V. o. lies gemeinschaftliche statt gemein- 
schaftliehe. . 

S. 157, Z. 13 V. u. lies Potthapada statt Rotthapada. 

S. 229, Z. 4 V. o. lies Bodhisattva statt Bodthisattva. 

S. 269, Z. 10 V. o. lies „,Klug‘ statt „Klug‘. 

S. 465, Z. II V. o. lies 284 statt 282. 

S. 472, Z. 7 V. u. lies Pacceka statt Paccekha. 

S. 473, Z. 15, 19, 29 V. o. lies Gotama statt Gotana. 

Das Jataka 279 (S. 438 ff.) konnte auch „Die Erzah- 
lung von dem Specht" betitelt sein, ebenso wie im 
Jataka 206 statt von einem Spechte von einem Kranich 
die Rede sein konnte. Das an beiden SteUen gebrauchte 
Wort satapatta, skrt. satapattra, kann namlich diese 
beiden Vbgel bedeuten. 
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doch die im Dorfe halten aus, 
die sind wohl grOfier noch als du." 

Als dies der Asketenknabe hdrte, antwortete er: 
„MeinVater ist in den Wald gegangen; wenn er zurtick- 
komrat, will ich mich von ihm verabschieden und fort- 
gehen." Da dachte sie: „Er hat auch einen Vater; 
wenn dieser mich sieht, wird er mich mit den Stricken 
seiner Tragstange schlagen und mich verderben. Ich 
mnfi zuerst fortgehen." Und sie sprach zu ihm: „Darum 
will ich am Wege dir ein Zeichen geben und zuerst 
weggehen; komme du hinterdrein!" 

Als sie aber fortgegangen war, holte jener kein 
Holz und stellte auch kein Wasser auf, sondern er safi 
nur nachdenklich da, md als sein Vater kam, ging er 
ihm nicht entgegen um ihn zu begrilfien. Da merkte 
sein Vater, dafi er in eines Weibes Gewalt geraten sei, 
und er fragte: „Mein Lieber, warum hast du kein Holz 
geholt tmd kein Wasser und keine Speisen aufgestellt, 
sondern sitzest immer nachdenklich da?" Der Asketen- 
knabe erwiderte: „Vater, im Walde die Tugend zu 
bewahren bringt keine grofie Frucht, aber im Bereiche 
der Menschen ist es ein grofies Verdienst. Ich will 
dorthin gehen und dort die Gebote halten. Mein Freund 
hat mir gesagt: ,Komme nach‘ und ist vorausgegangen ; 
ich will mit ihm gehen. Wenn ich aber dort weile, 
wie beschaffen mufi der Mann sein, dem ich dienen 
soil?" Und indem er dieses fragte, sprach er folgende 
zweite Strophe: 

„Wenn ich vom Walde komm’ ins Dorf, 
wie soU beschaffen sein der Mann, 
dem ich dort dienen soil, mein Vater? 

O sag’ es mir, der ich dich frage!"^) 

Diese und die erste, zweite und vierte Strophe von den 
folgenden finden sich auch im Jataka 348, fibersetzt oben S. 164 f. 
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Um ihm dies mitzuteilen sprach der Vater die 
folgenden iibrigen Strophen: 

„Wer dir Vertrauen zeigt, mein Sohn, 
wer mit dir freundlich hat Geduld, 
wer auf dich hdrt, langmiltig ist, 
dem diene, wenn von hier du scheidest. 

Wer mit dem Korper, mit der Zunge 
und mit dem Geist nichts Boses tut, 
wer an sein Herz dich freundlich nimmt, 
dem diene, wenn von hier du scheidest. 

Wer in Gerechtigkeit nur wandelt, 
auch wenn er drum wird nicht geehrt, 
wer Reines tut imd voll von Weisheit, 
dem diene, wenn von hier du scheidest. 

Wer gelber Gier voll wie ein Affe, 
und wer bald Lust, bald Unlust zeigt, 
dem Manne diene nicht, mein Sohn, 
auch wenn du einsam mtlBtest sein. 

Wie, wenn sie zttrnt, die gift’ge Schlange, 
wie einen kotbeschmutzten Weg 
so halt ihn fern von dir, so wie 
ein Fuhrraann meidet schlechte Strafien. 

In Schaden stiirzt man mehr und mehr, 
wenn man zu sehr dem Toren dient. 

Befreunde dich nicht mit dem Toren, 
behandl’ ihn stets als einen Feind., 

Darum, mein Sohn, mbcht’ ich dich bitten, 
o handle doch nach meinen Worten! 

Befreunde dich nicht mit den Torenj 

denn Unglttck bringt der Toren Freundschaft." 

Als der Junge so von seinem Vater ermahnt wurde, 
sagte er: „ Vater, wenn ich zu dem Bereich der Men- 
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schen gehe, werde ich keinen Weisen finden, der dir 
gleicht. Ich fiirchte mich dorthin zu gehen; hier nur, 
bei Euch will ich bleiben." Nachdem ihn aber sein 
Vater noch mehr ermahnt, lehrte er ihn die Mittel zur 
Herbeiftlhrung der Ekstase. Nach kurzer Zeit erlangte 
jener die Erkenntnisse und die Vollkoramenheiten und 
gelangte dann mit seinem Vater in den Brahmahimmel. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahi'heiten verkiindigt hatte, verband er das Ja- 
taka mit folgenden Worten (am Ende der Wahrheitsver- 
kiindigung aber gelangte jener Unzufriedene zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war der Asketenknabe der un- 
friedene Mbnch, das Madchen war dasselbe, der Vater 
aber war ich." 

Ende der Erzahlung von der gelben Gier. 


456. Die Erzahlung von dem Korbe. 

„Holla, WO kommt ihr her da?" Dies erzalilte der 
Meister, da er ira Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
einen unzufriedenen MOnch. Als diesen namlich der Meister 
fragte: ,^Ist es wahr, o MCnch, dafi du unzufrieden hist?" 
und zur Antwort erhielt: „Es ist wahr, Herr," sprach er: 
„Warum, o M5nch, verlangst du nach einem Weibe? 
Das Weib ist unzuverlSssig und undankbar. In friiherer 
Zeit waren Danava-Damonen^) nicht imstande ein Weib, 
obwohl sie es verschluckt hatten und im Leibe herum- 
trugen, zu behiiten und es an einen einzigen anh3.nglich 
zu machen. ’ Wie wirst du es k5nnen?" Nach diesen 
Worten erzahlte er folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenheit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, gab 
der Bodhisattva die Lhste auf, zog in den Himalaya 
und wurde Asket. Er erlangte die Erkenntnisse und 

Danava ist ein andrer Name fhr Asura, die den Gdttern 
feindlichen Damonen. 
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■die Vollkommenheiten und lebte dort, indem er sich 
von den Friichten des Waldes nahrte. Unweit von 
seiner Laubhtitte hauste ein Danava-Damon. Ab und 
zu besuchte er den Bodhisattva und hOrte bei ihm die 
Wahrheit; im Walde aber stellte er sich an den Weg, 
wo die Menschen vorbeizukommen pflegten, fing die 
Menschen und frafi sie auf. 

Zu dieser Zeit hielt sich die Tochter einer vor- 
nehmen Familie im Reiche Kasi, die von hSchster Schon- 
heit war, in einem Grenzdorfe auf. Als sie ernes Tages 
von einem Besuche bei ihren Eltern zurtickkam, sah 
der Dsnava die Leute ihres Gefolges und sprang hervor, 
indem er eine schreckenerregende Gestalt annahm. Die 
Leute warfen die Waffen, die sie ergriffen hatten, fort 
und liefen davon. Als der Damon das schOne Weib 
im Wagen sitzen sah, ward sein Herz an sie gefesselt; 
er nahm sie mit in seine Hshle und machte sie zu seiner 
Frau. Von da an gab er ihr zerlassene Butter, Reis, 
Fische, Fleisch u. dgl. sowie stifie Frllchte zu essen und 
ernahrte sie so; auch zierte er sie mit Kleidern und 
Schmuck. Um sie aber zu behtiten liefi er sie sich in 
einen Korb legen, verschluckte den Korb und trug sie 
so in seinem Leibe herum. 

Fines Tages bekam er Lust zu baden und begab 
sich nach einem Teiche. Hier gab er den Korb wieder 
von sich, zog seine Frau heraus, liefi sie baden, salbte 
und schmtickte sie. Dann liefi er sie mit den Worten: 
„Lafi deinen Korper sich filr kurze Zeit ausstrecken" 
in der Nahe des Korbes stehen; er selbst stieg nach 
der Badestelle hinab, entfernte sich etwas weiter, da 
er an nichts BOses dachte, und badete. 

Wahrend dieser Zeit aber kam der Sohn des Va3m, 
ein Zauberer, mit einem Schwert umgtirtet durch die 
Luft daher. Als ihn die Frau sah, gab sie ihm mit 
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der Hand ein Zeichen, er solle kommen. Der Zauberer 
stieg rasch herab. Darauf legte ihn die Frau in den 
Kerb und setzte sich selbst auf den Kerb, indem sie 
auf das Kommen ihres Mannes wartete. Als sie ihn 
herankommen sah, zeigte sie sich ihm, dffnete dann, 
bevor er noch in die Nahe des Korbes gekommen war, 
den Korb, schliipfte hinein, legte sich auf den Zauberer 
und verdeckte ihn mit ihrem Gewande. 

Als nun der Danava kam, untersuchte er den Korb 
nicht, sondern in der Meinung, es sei nur sein Weib 
darin, verschluckte er den Korb und woUte wieder in 
seine Hshle gehen. Unterwegs aber dachte er; „Ich 
habe schon lange den Asketen nicht mehr besucht; 
heute will ich gleich zu ihm hingehen und ihm meine 
Ehrfurcht bezeigen." Und er ging zu ihm hin. 

Als ihn der Asket schon von weitem kommen sah, 
erkannte er, dafi jener zwei Leute in seinem Leibe 
trage, und ihn anredend sprach er folgende erste Strophe: 

j,Hallo, wo kommt ihr her da, ihr drei Leute? 

Seid mir willkommen, setzet euch hierher! 

Geht es euch gut, ihr Herrn, seid ihr gesund? 

Schon lange seid ihr nicht hierher gekommen." 

Als dies der Danava horte, dachte er; „Ich bin 
doch allein zu diesem Asketen gekommen und er spricht 
von drei Leuten. Was sagt er da? Redet er so, weil 
er den Sachverhalt kennt, oder ist er verrQckt gewor- 
den und redet Unsinn?" Er ging zu dem Asketen hin, 
begruBte ihn, setzte sich ihm zur Seite und sprach mit 
ihm redend folgende zweite Strophe: 

„Ich bin doch heut allein hierher gekommen 

und einen zweiten kenn’ ich durchaus nicht. 

Mit welchem Grund hast du gesagt dies, Weiser: 

, Holla, wo kommt ihr her da, ihr drei Leute?' “ 
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Der Asket fragte den Damon: „Willst du, Freund, 
wirklich die Wahrheit hOren?" Als dieser antwortete: 
„Ja, Herr," sagte er: „Hore also zu", und er sprach 
folgende dritte Strophe: 

„Du hist der eine, dann dein liebes Weib, 
das in dem Korbe liegt in deinem Innern; 
und dies, das du behtitest stets im Leibe, 
erlustigt sich dort mit dem Sohn des Vayu." 

Als dies der Danava hOrte, dachte er: „Die Zau- 
berer sind zu vielem fahig. Wenn er ein Schwert in 
der Hand hat, so wird er mir den Leib aufschlitzen 
und so entkommen." Voll Furcht gab er rasch den 
Korb wieder von sich und stellte ihn vor sich hin. 

Als der Meister der vOllig Erleuchtete geworden,. 
sprach er, um diese Begebenheit zu schildern, folgende 
vierte Strophe: 

„Vor Angst ergrilFen ob des Schwertes Kraft 
gab dort der Danava den Korb von sich; 
da sah er seine Frau, die weifibekranzte, 
wie sie sich mit des Vayu Sohn erfreute." 

Sobald aber der Korb gebffnet wurde, sagte der 
Zauberer einen Zauberspruch her, fafite sein Schwert. 
und flog in die Luft empor. Als dies der Danava sah,. 
sprach er, befriedigt iiber dfen Bodhisattva, mit dem 
Hauptzweck ihn zu preisen die folgenden ttbrigen 
Strophen: 

„Gut hast du dies gesehn, du der Askese Meister. 
Niedrig sind Manner, die in Weibs Gewalt geraten,. 
da diese, ach, die ich bewachte wie mein Leben, 
mich hat verraten und dem andern sich ergeben. 

Bei Tag und Nacht hab ich mit Eifer ihr gedient 
wie ein Asket dem Feuer, der im Walde wohnt^^); 

Gemeint sind die Verehrer des Agni, die Feueranbeter 
vgl. Jataka 144, fibersetzt Band I, S. 533—535. 
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doch sie verliefi das Recht und wandte sich zur Sunde. 
Ach, mit den Weibern darf man nicht Vertrautheit 

pflegen. 

,In meinem KOrper drinnen ist sie‘, glaubte ich, 

,mein eigen ist sie‘, diese B5se, Unbezahmte. 

Doch sieverliefi das Recht und wandte sich zurSUnde; 
ach, mit den Weibern darf man nicht Vertrautheit 

pflegen. 

,Ich hab’ sie gut verwahrt’, wie kann man dies noch 

glauben, 

•wenn man mit vieler List sie doch nicht kann behtiten? 
Denn diese sind der Holle Abgrtlnden vergleichbar, 
in denen der Sorglose sein Verderben findet. 

Darum sind glticklich und von Kummer frei nur soiche, 
die von dem weibhchen Geschlecht geschieden leben; 
wenn einer darum nach dem hOchsten Glhck verlangt, 
so ttbe er mit Weibern nicht Vertraulichkeit." — 

Nach diesen Worten fiel der Danava dem Bodhi- 
sattva zu Fhfien und pries ihn, indem er sagte: „Herr, 
durch Euch wurde mir das Leben gerettet; fast ware 
ich infolge der Schlechtigkeit dieses Weibes durch den 
Zauberer getotet worden." Der Bodhisattva aber ver- 
kiindigte ihm die Wahrheit und ftlgte hinzu: „Tue ihr 
nichts Boses; nimm die Gebote an!" So befestigte er 
ihn in den ftinf Geboten. Der Danava aber sagte: 
„Obwohl ich sie in meinem Leibe herumtrug, konnte 
ich sie nicht behtiten; welcher andere wird sie da be- 
hiiten kOnnen?" und schickte sie fort; er selbst aber 
kehrte in den Wald zurilck. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
und die Wahrheiten verkQndigt hatte, verband er das 
Jataka mit folgenden Worten (am Ende der Wahrheits- 
verkandigung aber gelangte jener Unzufriedene zur Frucht 
der Bekehrung): „Damals war ich der Asket mit dem 
gdttlichen Auge." 

Ende der ErzShlung von dem Korbe. 
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437. Die Erzahlung von Putimamsa. 

„Es kann mir nicht gefallen, Freundin." Dies erzahlte 
der Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung 
auf die Bezahmung der Sinne. — Zu einer Zeit namlich 
behiiteten viele Mdnche nicht ihre Sinnesorgane. Der 
Meister sagte zum Thera Ananda: „Man mufi diesen MSn- 
chen eine Ermahnung geben" und liefi die MOnchsgemeinde 
wegen ihrer NichtzurQckhaltung sich versamraeln. Er selbst 
bestieg seinen geschmuckten^ herrlichen Polstersitz und 
sprach zu den MOnchen: „Ihr MCnche, ein M5nch darf 
bei geistigen und korperlichen Vorziigen durch den Einflufi' 
eines gtinstigen Eindrucks keine Vorliebe fiir jemand fassen. 
Wenn er namlich bei dieser Gelegenheit stirbt, so wird 
er in der Hclle und ahnlichen Straforten wiedergeboren. 
Darum verliebt euch nicht in kSrperliche Schdnheit u. dgl.! 
Ein M5nch soil sich nicht an geistigen oder korperlichen 
VorzUgen erfreuen; denn wer sich an korperlichen Vor- 
ziigen u, dgl. erfreut, stiirzt schon in dieser Welt in grofies 
Verderben. Darum ist es besser, ihr MOnche, euer Auge 
ware mit einem glahenden Eisenstift gelautert/^ Nachdem 
er dies ausgeftihrt, fuhr er fort: „Es gibt fiir euch eine 
Zeit, wo ihr SchOnheit betrachten miiBt und wo ihr sie 
nicht betrachten miifit. Wenn ihr sie betrachten mUfit, so 
schaut sie nicht an unter dem Eindruck von etwas Ange- 
nehmem, sondern von etwas Unangenehmem. So werdet 
ihr eures eigenen Gebietes nicht verlustig gehen. Was ist 
aber euer Gebiet? Es sind dies die vier Erwagungen^), 
der edle achtgliedrige Weg die neun iiberweltlichen 
Dinge^). Wenn ihr euch in diesem eurem Gebiet bewegt^ 
so findet Mara^) keinen Eingang bei euch. Wenn ihr aber 
euch in die Gewalt der Lust begebt und etwas unter dem 
Einflufi eines gtinstigen Eindruckes anschaut, so werdet 
ihr eures eigenen Gebietes verlustig gehen wie der Scha- 
kal Putimamsa." Nach diesen Worten erzahlte er folgende 
Begebenheit aus der Vergangenheit. 

Diese sind: t. die Erwagung von der Unreinheit des Kdr- 
pers, 2. von dem Wesen der Empfindungen , 3. vom Wesen des 
Denkens, 4. von den Bedingungen des Seins. 

2) Vgl. Band I, S. 172, Anm. 3. 

Die vier Wege, die vier Friichte der Wege und das 
Nirvana. 

*) Als Prinzip der Weltlichkeit 
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Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, 
■wohnten am Abhang des Himalaya in einer waldigen 
Gegend in einer Berghohle viele hundert Ziegen. Un- 
weit von ihrem Wohnort weilte in einer Hbhle ein 
Schakal, Patimaipsa (== faules Fleisch) mit Namen, mit 
seiner Gattin, welche Venl hieB. Als er eines Tages 
mit seinem Weibchen umherging, dachte er: „Durch 
eine List mufi ich dazukommen, ihr Fleisch zu fressen." 
Und wirklich erlegte er durch List so manche Ziege. 
Wahrend aber die beiden sich vom Fleisch der Ziegen 
nahrten, wurden sie stark und dickleibig. 

Allmahlich aber nahmen die Ziegen sehr ab. Unter 
ihnen befand sich jedoch eine kluge Ziege, die Melamutter 
mit Namen. Da der der Listen kundige Schakal diese 
nicht erlegen konnte, besprach er sich eines Tages 
folgendermafien mit seiner Gattin: „Liebe, die Ziegen 
sind zu Ende gegangen; diese Ziege mtissen wir noch 
durch eine List zur Nahrung bekommen. Folgendes 
aber ist die List: Gehe du allein hin und werde ihre 
Freundin. Wenn sie dann Vertrauen zu dir gefafit hat, 
werde ich mich niederlegen und mich tot stellen. Dann 
gehe du zu ihr hin und sprich: ,Freundin, meine Gatte 
ist gestorben und ich bin ohne Hilfe; aufier dir habe 
ich keinen andern Verwandten. Komm, wir wollen 
weinen und jammern und seinen Leichnam verbrennen.* 
Komme hierauf mit ihr herbei; dann werde ich auf- 
•springen, sie in die Kehle beiBen und tdten." Seine 
Frau gab freudig ihre Zustimmung und begann ein 
Freimdschaftsverhaltnis mit der Ziege. 

Als diese nun Vertrauen zu ihr gefaBt, sagte sie 
•der Ziege das Verabredete. Die Ziege erwiderte: 
„Freundin, von deinem Manne sind alle meine Ver- 
wandten aufgefressen worden. Ich habe Furcht, ich 
kann nicht hingehen." Das Schakal weibchen versetzte: 
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„Freundin, ftirchte dich nicht; was kann dir der Tote 
tun?" Doch die Ziege antwortete: „Dem Mann ist 
ein gewaltiger Zauberer; ich furchte mich eben vor 
ihm." Als sie aber immer wieder von ihrer Freundin 
gebeten wurde, dachte sie: „Er wird sicherlich ge- 
storben sein," stimmte zu und ging mit ihr dorthin. 
Beim Gehen aber dachte sie: „Wer weiB, was ge- 
schehen wird?"; und aus Mifitrauen gegen ihn liefi sie 
das Schakalweibchen vorangehen und ging hinterdrein, 
iiidem sie immer den Schakal beobachtete. 

Als aber der Schakal den Schall ihrer Schritte 
horte, dachte er: „Ist wohl die Ziege mitgekommen?" 
Er hob seinen Kopf empor, drehte die Augen herum 
und schaute sie an. Als nun die Ziege ihn so tun sah, 
dachte sie: „Dieser Bdsewicht mbchte mich betrugen 
und umbringen; er hat sich nur hingelegt und steUt 
sich tot." Sie wandte sich um und lief davon. Als 
das Schakalweibchen sie fragte, warum sie davonlaufe, 
sprach sie um den Grund anzugeben folgende erste 
Strophe: 

„Es kann mir nicht gefallen, Freundin, 
wie Putimarnsa nach mir schaut. 

Von solchen Freunden geh’ ich fort 
und halte mich auf meiner Hut." 

Nach diesen Worten aber wandte sie sich um und 
kehrte in ihre Wohnung zurhck. — 

Als auch das Schakalweibchen die Ziege nicht zur 
Umkehr bewegen konnte, wurde es zomig auf sie; es 
begab sich zu seinem Manne und setzte sich nachdenk- 
lich zu phm. Darauf sprach, um es zu tadeln, der 
Schakal folgende zweite Strophe: 

„VerrUckt ist Ve^il wohl geworden; 
sie preist dem Mann die Freundin an 
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und trauert, weil die Meia-Mutter 
nach ihrer Ankunft wieder floh." 

Als dies das Schakalweibchen. hSrte, sprach es 
folgende dritte Strophe: 

„VerrOckt hist du geworden, Lieber, 
ganz dumm, hast den Verstand verloren, 
der du zuerst dich tot gestellt 
und dann zur Unzeit hingeschaut." 

„Nicht mfige hinschauen zur Unzeit, 
zur rechten Zeit nur schau der Weise; 
wie Putimaipsa war bektimmert, 
da er zur Unzeit hingeschaut." 

Uiese Strophe sprach der vOllig Erleuchtete. 

Darauf trostete das Schakalweibchen VepI den 
Potimamsa mit folgenden Worten: „Mein Gatte, sei 
nicht bektimmert! Ich werde sie dir wieder durch eine 
List herbeibringen ; wenn sie kommt, so erfasse sie 
kraftig!" Es ging zur Ziege hin und sagte: „Freundin, 
dein Kommen hat uns Heil gebracht; denn in dem 
Augenblicke, da du kamst, ist mein Gatte wieder zur 
Besinnung gekommen. Jetzt lebt er; gehe und beginne 
ein liebenswtirdiges Gesprach mit ihm!" Und es sprach 
folgende ftinfte Strophe: 

„0 Freundin, tu’ mir etwas Liebes, 
das Mafi der Freundschaft mache volL 
Am Leben wieder ist mein Gatte; 
geh’ hin und frage, wie es geht." 

Da dachte die Ziege: „ Dieses schlechte Geschopf 
mochte raich betrtigen; es wSre aber unpassend, wenn 
ich mit ihm in Streit geriete. Durch eine List will ich 
sie ttiuschen." Und sie sprach folgende sechste Strophe: 

„Dir will ich Liebes tun, o Freundin, 
das Mafi der Freundschaft will ich fttllen. 
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Doch komme ich mit viel Gefolge; 
filr dieses mufit du Speise kochen." 

Das Schakalweibchen fragte sie nach ihrem Ge- 
folge und sprach dabei folgende siebente Strophe: 

„Voa welcher Art ist dein Gefolge, 
fUr das ich Speise kochen soil? 

Welch einen Namen haben alle? 

O sag’ es mir, die ich dich frage." 

Die Namen nennend sprach die Ziege folgende 
achte Strophe: 

„Maliya ist’s und Caturakkha, 
auch Pihgiya und Jambuka^). 

Von dieser Art ist mein Gefolge; 
ftir diese mufit du Speise kochen." 

Dann fttgte sie hinzu: „Ein jeder von diesen vier 
ist von fiinfhundert Hunden umgeben; also werde ich 
mit einem Gefolge von zweitausend Hunden erscheinen. 
Wenn diese kein Futter erhalten, werden sie auch euch 
zwei umbringen und auffressen." 

Da dies das Schakalweibchen horte, dachte esvoller 
Furcht: „Genug mit ihrem Dorthingehen! Durch eine 
List werde ich bewirken, dafi sie nicht kommt." Und 
es sprach folgende neunte Strophe: 

„Wenn du aus deiner Wohnung gehst, 
wird dir dein Gut verloren gehen. 

Der Freundin GrQfie will ich melden; 
du bleibe hier und komme nicht." 

Nach diesen Worten aber eilte sie von Todesfurcht 
erfullt rasch zu ihrem Gatten und lief mit ihm davon. 


Es sind dies vier Hundenamen. Sie bedeuten: der Dnnkle, 
der vieriache Wachter, der Rotbraune und der Schakal. 

Dutoit, Jataliam. III. 38 
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Sie getrauten sich aber nicht mehr an diesen Ort zu 
kommen. 

Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen 
hatte, verband er das Jataka mit folgenden Worten: „Da- 
mals war ich die Gottheit, die im altesten Baume des 
Waldes an diesem Orte wohnte." 

Ende der Erzihlung von Putimamsa. 


438. Die Erzahlung von dem Rebhuhn. 

„Der die drei Jungen aufgefressen." Dies erz^hlte der 
Meister, da er im Jetavana verweilte, mit Beziehung auf 
den Mordversuch des Devadatta. — Zu dieser Zeit nM.mlich 
begannen die Monche in der Lehrhalle folgendes Gesprach: 
„Ach, Freund, Devadatta ist schamlos und unedel. Er 
bat sich mit Ajatasattu zusammengetan und wendet nun 
den v5llig Erleuchteten, den Tr^ger der h 5 chsten Tugend, 
zu ermorden verschiedene Mittel an, wie das Aussenden 
von Bogenschhtzen, das Herabwerfen eines Felsblockes 
und das Loslassen des Elefanten Nalagiri^)." Da kam der 
Meister und fragte: „Zu welcher Unterhaltung, ihr Mdnche, 
habt ihr euch jetzt hier niedergelassen?" Als sie antwor- 
teten: „Zu der und der," sprach er: „ Nicht nur jetzt, 

ihr MCnche, sondern auch frtiher schon bemiihte sich 
Devadatta mich zu ermorden; jetzt aber vermochte er mir 
nicht einmal Furcht einzuflofien." Nach diesen Worten er- 
zahlte er auf ihre Bitten folgende Begebenheit aus der Ver- 
gangenlieit. 

Als ehedem zu Benares Brahmadatta regierte, unter- 
richtete ein weitberuhmter Lehrer zu Benares fOnfhun- 
dert junge Brahnianen in der Wissenschaft. Da dachte 
er: „Solange ich hier weile, bin ich gehindert; auch 
bei den jungen Brahmanen bleibt das Wissen nicht 
haften. Ich will in eine Waldgegend des Himalaya 
ziehen, dort wohnen und unterrichten." Er sagte es 
seinen Schiilern, liefi sie SesamkOrner, Reiskdrner, 01 


0 Vgl. ,,Leben des Buddha", S. 172—180. 
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u. dgl. mitnehmen und zog in. den Wald. Unweit von 
der Strafie erbaute er sich eine Laubhiltte und nahm 
dortWohnung. Auch die j ungen Brahmanen errichteten 
sich ein jeder seine Laubhiltte. Die Verwandten der 
Junglinge schickten Reis und andere Nahrungsmittel 
dorthin; auch die Bewohner des Landes dachten: „Der 
weitberiihmte Lehrer wohnt im Walde an dem und 
dem Orte und laBt dort die Wissenschaft erlernen", 
und sie brachten ihm ebenfalls Nahrungsmittel. Die- 
jenigen, die in diese Wildnis kamen, spendeten Gaben 
und ein Mann schenkte ihnen, damit sie Milch trinken 
kdnnten, eine Kuh mit ihrem Kalbe. 

In der Nahe der Laubhiltte des Lehrers aber wohnte 
ein Rieseneidechsenweibchen mit seinen zwei Jungen; 
auch ein LOwe und ein Tiger kamen herbei um ihm 
aufzuwarten. Ferner weilte dort auch bestandig ein 
Rebhuhn; dieses horte zu, wenn der Lehrer den jungen 
Brahmanen die heiligen Sprilche vorsagte, und erlemte 
auf diese Weise die drei Veden^). Die jungen Brah- 
manen aber waren sehr vertraut mit ihm. 

In der Folgezeit aber starb der Lehrer, bevor noch 
die jungen Brahmanen die Wissenschaft vollstandig er- 
lernt hatten. Die Jttnglinge verbrannten seinen Leich- 
nam und errichteten ein Monument aus Sand darilber, 
das sie mit mancherlei Blumen verehrten. Dabei weinten 
und klagten sie. Da fragte sie das Rebhuhn: „Warum 
weint ihr?" Sie antworteten: „UHser Lehrer ist ge- 
storben, bevor wir die Wissenschaft ganz erlernt; des- 
halb weinen wir." Doch das Rebhuhn sagte: „Weim 
es sich so verhalt, so seid unbekummert; ich werde 
euch die Wissenschaft lehren." „Wie sollst du dies 
wissen?", versetzten jene. Aber das Rebhuhn fuhr fort: 

*) Aus dem Auswendiglernen, der Veden bestand die ganze 
Wissenschaft. 


38 * 
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„Ich habe zugehSrt, wenn euch euer Lehrer vortrug, 
und so machte ich mir die drei Veden zu eigen." Da 
riefen die j ungen Brahmanen: „So lasse uns sehen, ob du 
sie dir zu eigen gemacht hast." DasRebhuhn erwiderte: 
yHoret nur zu" und es sagte ihnen gerade die ver- 
wickeltsten Stellen her, als wenn es einen Flufi von 
der Spitze des Berges herabfliefien liefie. 

Dartiber waren die jungen Brahmanen hocherfreut 
und sie erlernten nun bei dem Rebhuhn die Wissen- 
schaft. Dies aber trat an die Stelle des weitbertihmten 
Lehrers und unterrichtete sie in der Wissenschaft. Die 
jungen Brahmanen machten ihm einen goldenen Kafig 
und befestigten dartiber einen Vorhang; auf goldener 
Platte setzten sie ihm HonigkOrner und andere derartige 
Speisen vor, verehrten es niit verschiedenfarbigen Blu- 
men und erwiesen ihm grofie Ehrung. Da6 aber das 
Rebhuhn im Walde die ftinfhundert jungen Brahmanen 
in der Wissenschaft unterrichtete, wurde auf dem gan- 
zen Jambu-ErdteH bekannt. — 

Damals rief man auf dem Jambu-Erdteil ein grofies 
Fest aus, das einer Volksversammlung auf einer Berg- 
spitze glich. Die Eltern der jungen Brahmanen schick- 
ten ihnen Botscbaft, sie sollten kommen und das Fest 
sich anschauen. Die jungen Brahmanen berichteten dies 
dem Rebhuhn; sie tlbertrugen dieBewachung des weisen 
Rebhuhns und der ganzen Einsiedelei der Rieseneidechse 
und gingen fort, ein jeder in seine Stadt. 

Da kam ein mitleidsloser i) falscher Asket, der allent- 
halben umherging, an diesen Ort. Als ilin die Riesen- 
eidechse sah, begann sie ein liebevolles Gesprach mit 
ihm und sagte: „An dem und dem Orte sind Reis- 
kbrner, an dem und dem 01 u. dgl.; koche dir Reisbrei 

Die Lesart ist zweifelhaft. Vielleicht hat Morris recht, der 
„nigantho“ liest, also „ein nackter Asket". 



597 


und i6!" Darauf ging sie fort um sich Futter zu suchen. 
Jener kochte sich am Morgen den Reisbrei, tOtete die 
beiden Jungen der Rieseneidechse, machte sich eine 
Sauce davon und verzehrte dies. Am Mittag brachte 
er das weise Rebhuhn und das Kalb um und afi sie 
auf; und als er am Abend die Kuh kommen sah, totete 
er auch sie und verzehrte ihr Fleisch. Dann legte er 
sich am Fufie eines Baumes nieder und versank schnar- 
chend in Schlaf. 

Als am Abend die Rieseneidechse zurtickkehrte 
und ihre Jungen nicht fand, ging sie umher und suchte 
nach ihnen. Eine Baumgottheit sah, wie die Riesen- 
eidechse ihre Jungen nicht fand und dartlber in Angst 
war. Durch ihre gOttliche Macht stellte sie sich in eine 
■Offnung des Baumes und sagte: „Du Rieseneidechse, 
zittere nicht! Dieser Bosewicht da hat deine Jungen 
getdtet sowie auch das Rebhuhn, das Kalb und die 
Kuh. Beifie ihn in den Hals und bringe ihn so urns 
Leben!" Und sie anredend sprach die Gottheit folgende 
erste Strophe: 

„Der dir die Jungen aufgefressen, 
obwohl du ihn gespeist, die braven, 
dem schlage deinen Zahn ins Fleisch; 
nicht lebend soil er dir entkommen." 

Darauf sprach die Rieseneidechse die folgenden 
beiden Strophen: 

„Ein blut’ger Mdrder ist der Mann, 
befleckt wie einer Amme Kleid; 
ich finde keinen Fleck an ihm, 
wo ich den Zahn eingraben kOnnte. 

Wenn ungenttgsam ist ein Mann, 
der immer nur das Leere sieht, 
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gibt man ihm auch die ganze Welt, 
man kOnnt’ ihn nicht befriedigen."^) 

Nach diesen Worten sagte die Rieseneidechse: 
„Wenn er aufwacht, kCnnte er auch mich noch auf- 
fressen;" und sie lief fort um ihr Leben zu schutzen. — 

Der Lowe rmd der Tiger aber waren auch mit 
dem Rebhuhn befreundet. Manchmal kamen sie und 
besuchten das Rebhuhn, manchmal kam dieses zu ihnen, 
verkilndigte ihnen die Wahrheit und kehrte dann wieder 
zurtick. An diesem Tage aber sprach der Lowe zum 
Tiger: „Lieber, schon lange haben wir das Rebhuhn 
nicht mehr gesehen; heute sind es sieben oder acht 
Tage. Gehe hin und sieh, wie es ihm geht." Der 
Tiger stimmte ein und kam an den Ort, als die Riesen- 
eidechse schon davongelaufen war. Da sah er den 
Bosewicht schlafen. In seinen Flechten hingen noch 
die Federn des Rebhuhns und man sah die Knochen 
der Kuh und des Kalbes. 

Als der Tiger dies aUes bemerkte und in dem gol- 
denen Kafig das Rebhuhn nicht sah, dachte er: „Dieser 
bose Mann wird sie getotet haben;" er stiefi an ihn 
mit seiner Tatze und weckte ihn so auf. Als der Mann 
den Tiger sah, wurde er mit Furcht erfullt. Der Tiger 
fragte er ihn darauf: „Hast du diese Tiere getOtet 
und verzehrt?" „Ich habe sie nicht getotet xmd auch 
nicht verzehrt," war die Antwort. Doch der Tiger er- 
widerte: „Du Bosewicht, wenn du sie nicht getotet 
hast, wer soUte sie dann sonst tOten? Gestehe es! 
Wenn du es nicht gestehst, bist du verloren." Von 
Todesfurcht erftillt sagte jener: „Ja, Gebieter, ich habe 
die Jungen der Rieseneidechse, das Kalb und die Kuh 


>) Dies ist auch die Strophe des Jataka 72; tibersetzt Band I, 
S. 299—304. 
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getStet und aufgegessen; das Rebhuhn aber babe ich 
nicht getotet." 

Obwohl dieser aber viel redete, glaubte ihm der 
Tiger nicht, sondern fragte ihn: „Woher bist du ge- 
kommen?" Der Mann antwortete: „Herr, indem ich 
den Kaufleuten im KSnigreiche Kalihga ihre Waren 
fortschaffte , um mir den Unterhalt zu erwerben, und 
mit ahnlichen derartigen Beschaftigungen bin ich hier- 
her gekommen." Nachdem er so dem Tiger all seine 
Arbeiten erzahlt, die er verrichtet, sagte dieser: „Du 
Bosewicht, wenn du das Rebhuhn nicht getotet hast, 
wer sollte es denn sonst t6ten? Komm, ich will dich 
zum Ldwen, zum KOnig der Tiere fiihren." Und er 
liefi ihn vorangehen und fuhrte ihn hin, ihm Furcht 
einfldfiend. 

Als nun der Lowe sah, wie der TigerkOnig jenen 
herbeiftihrte, sprach er, indem er den Tiger fragte, 
folgende vierte Strophe: 

„Warum kommst du, Subahu^), voller File 
zu mir heran mit dem Brahmanenjiingling? 

Was willst du Natzliches mit ihm beginnen? 

Erzahr es mir, der ich dich darnach frage." 

Da dies der Tiger hOrte, sprach er folgende funfte 
Strohhe: 

„Das Rebhuhn, das dein Freund war, dieses gute, 
hat heute er getotet, wie ich glaube. 

Da ich gehOrt, was dieser Mann sonst tut, 

glaub’ ich nicht, dafi das Rebhuhn noch am Leben.“ 

Darauf sprach der LOwe folgende sechste Strophe: 

„Was ist es, das der Mann hier sonst begangen, 
was seiner Handlungsweise konnt’ entsprechen? 


*) Auf Deutsch; der Starkarmige. 
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Was hSrtest du von ihm fUr ein Gestandnis, 
dafi du ihn in Verdacht hast ob des Rebhuhns?" 

Um ihm dies zu verktlnden sprach der Tiger die 
folgenden iibrigen Strophen: 

„Kalihga-Land durchzog er, Handel treibend, 
mit einem Stock ging er belebte Strafien; 
mit Akrobaten ging er und warf Schlingen, 
mit Knappeln kampft’ er auch in der Versammlung. 

Die Vdgel fing er, mafi die Pfosten ab^), 

Augen verdarb er®), gab das Frommsein auf; 
Verbrechern wusch das Blut er ab zur Nachtzeit, 
verbrannt sind ihm die Hande von Almosen®). 

Dies, hOrt’ ich, sind die Taten, die er frtiher 
beging und die zu seinem Treiben passen. 

Auch sieht ein Stuck der Federn man an ihm; 
die Kuh er totet’, — warum nicht das Rebhuhn?" 

Darauf fragte der LOwe den Mann: „Hast du das 
weise Rebhuhn getotet?" „Ja, Herr," war die Ant- 
wort. Als aber der Lswe hOrte, dafi er die Wahrheit 
sagte, wollte er ihn loslassen; doch der TigerkOnig 
rief: „Er verdient den Tod, der Bose!" Er totete ihn 
auf der Stelle mit seinen Zahnen, grub eine Grube und 
warf ihn hinein. Als aber die jungen Brahmanen kamen 
und das weise Rebhuhn nicht mehr fanden, da weinten 
und klagten sie und zogen fort. 


Gemeint sind die Pfosten, an denen die gefangenen Ele- 
fanten angebunden werden. 

Er gab sich als Arzt aus und machte dadurch seine 
Patienten blind. 

") Er nahm die Almosenspeise zu gierig entgegen, solange 
sie noch heifi war. 
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Nachdem der Meister diese Unterweisung beschlossen, 
ftigte er hinzu: „So, ihr Monche, war Devadatta auch 
fruher schon auf meine Ermordung bedacht/^ Darm ver- 
band er das Jataka mit folgenden Worten: „Damals war 
der Asket Devadatta, die Rieseneidechse war Kisagotami, 
der Tiger war Mogallana, der Lowe Sariputta, der weit- 
beruhmte Lehrer war Kassapa, das weise Rebhuhn aber 
war ich/^ 

Ende der Erzahlung vom Rebhuhn. 



Ende des neunten Buches. 



tibersicht 

fiber den Inhalt der einzelnen Jatakas. 

IV. Buch. 

Seite 

301. Die kleine Erzahlung von Kalinga (^CuUa- 

kalinga-Jataka). j 

Ein streitlustiger Konig schickt seine schOnen 
TSchter im Lande umher, um die andern Konige 
dadurch zum Kriege zu reizen. Ein einziger traut 
sich mit ihm zu kampfen und vermahlt sich mit 
den Prinzessinnen, Um zu erfahren, wer siegen 
werde, wendet sich der erstere K6nig an einen 
Asketen und dieser fragt den Gott Indra danach* 

Die Antwort lautet, der Konig, der die Frage 
gestellt, werde siegen. In Wirklichkeit aber tragt 
der andre den Sieg davon und Sakka erzahlt 
dem Asketen warum seine Prophezeiung nicht 
eingetrofFen sei. 

302. Die Erzahlung von dem grofien Reiter 

(Mahaassaroha-Jataka). 9 

Ein K5nig wird besiegt und fliichtet allein in 
das Haus eines armen Mannes, der ihn pfelgt 
ohne ihn zu kennen. Auf die AufForderung seines 
Gastes besucht ihn der Arme spater in seinem 
Palaste und wird von ihm hochgeehrt; ja er er- 
halt die Halfte der Reiches. Als der K5nigssohn 
seinem Vater dariiber Vorwurfe macht, erzahlt 
dieser den Grand der Auszeichnung. 



303- Die Er^M-hlung von dem einen Konig (Eka- 
raja-Jataka). 

Die Erzahlung hat zum grCfiten Teil denselben 
Inhalt wie das 51 . Jataka. Hierwird der gefangene 
K5nig durch die Wirkung seiner liebevollen Ge- 
danken von selbst befreit, worauf sein Peiniger 
sein Unrecht einsieht und ihn wieder in seine 
Herrschaft einsetzt. 

304. Die Erzahlung von Daddara (Daddara- 
Jataka). 

Der jiingere Sohn eines Schlangenkdnigs wird 
wegen seiner BOsartigkeit samt seinem alteren 
Bruder, der fQr ihn redet, von seinem erzhrnten 
Vater vertrieben. Als die beiden einmal von Kna- 
ben schlecht behandelt werden, will diese der 
Jtingere t5ten, wird aber von dem Altei'en davon 
abgehalten. Spater kehren sie nachhause zuruck. 

305. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Silavlmanisana-Jataka). 

Ein weiser Meister weifi nicht, wem von seinen 
Schiilern er seine Tochter geben soli. Deshalb 
stellt er sie auf die Probe, indem er ihnen etwas 
Unrechtes zumutet. Nur einer besteht die Probe 
in der richtigen Weise und erhalt deshalb die 
Tochter seines Lehrers. 

306. Die Erzahlung von Sujata (Sujatajataka). 

Ein Kdnig erhebt ein Madchen, das FrUchte 
in seinen Palast brachte, zu seiner Gemahlin. 
Spater will diese aber in ihrem Plochmut jene 
Friichte nicht mehr kennen. Der darob erzQrnte 
Konig wird von einem seiner Ratgeber durch 
Hinweis auf die allgemeiiie Schw^che der Frauen 
wieder versOhnt. 

307. Die Erzahlung von dem Palasabaum (Pa- 

lasa- Jataka). 

Ein armer Brahmane bringt bestandig einer Baum- 
gottheit seine Verehrung dar. Als es sich her- 
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ausstellt, dafi er dies aus uneigenniitzigen Motiven 
tut, verhilft ihm die Gottheit zu einem Schatze, 
der ihn fiir immer von seiner Armut befreit. 

308. Die Erzahlung von dem schnellen Vogel 

( J avasakuna- J ataka.) 28 

Ein Vogel zieht einem L5wen, nachdem ihm 
dieser Schonung versprochen, vorsichtig einen 
Knochen aus dem Halse. Als er aber spater eine 
Belohnung von ihm will, sagt der Lowe, er solle 
froh sein, dafi er lebend aus seinem Rachen ge- 
kommen. 

309. Die Erzahlung von dem Leichnam (Cha- 

vaka-Jataka). 30 

Ein Mann will auf den Wunsch seiner Frau 
aus dem Parke des KCnigs eine Mangofrucht steh- 
len. Dabei ilberrascht ihn der Tag. Wahrend 
er sich auf dem Baume versteckt halt, kommt der 
K5nig, der von seinem Hauspriester die heiligen 
Sprdche erlernt, jedoch in unziemlicher Haltung. 
Darauf steigt jener vom Baume herab, halt den 
beiden ihr Unrecht vor und bekennt, was er 
selbst gefehlt. Dies gefallt dem Konig und er 
zeichnet den Mahner mit grofien Ehren aus. 

310. Die Erzahlung von Sayha (Sayha-Jatalca). 33. 

Ein junger Mann, der mit einem jungen Prinzen 
zusammen erzogen wurde, verlafit, als dieser den 
Thron bestiegen, die Welt und wird Asket. Der 
Konig will seinen Freund zuriickholen lassen; 
doch weigert sich dieser, indem er das Asketen- 
leben preist. 

311. Die Erzahlung von dem Nimba-Baum 

(Pucimanda-Jataka). 37 

Die in einem Nimba-Baume wohnende Gottheit 
verscheucht einen Dieb, der am Fufie des Baumes 
ruhen will, weil sie beftirchtet, er mbchte ergriffen 
und der Baum dabei stark beschadigt werden. 
Darauf legt sie einer Nachbargottheit, die ihr 
deshalb Vorwiirfe macht, ihre Griinde dar. 
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312. Die Erz^hlung von Kassapa und derTor- 

h e i t (Kassapamandiya-Jataka)* 40 

Ein junger Asket ist ungeduldig mit seinem Vater, 
erreicht abet dadurch nur, dafi es noch langsamer 
vorwai*ts geht. Sein alterer Bruder halt ihm beim 
Nachhausekommen sein Unrecht von 


313. DieErzahlnng vonKhantivadi(Khandivadi-• 

Jataka). 44 

Ein Asket, der trotz seines Reich turns die Welt 
verlassen, zieht einmal nach Benares und wohnt 
im kOniglichen Parke. Dort treffen ihn die Frauen 
des KOnigs, als sie einmal von ihrem eingeschla- 
fenen Herrn weggegangen sind, und hOren seiner 
Predigt zu. Als der KOnig aufwacht und dies 
erfahrt, geht er voll Zorn zu dem Asketen bin 
und lafit ihn auf das grausamste versttimmeln; 
doch jener beharrt in seiner Geduld. Als er im 
Sterben liegt, verlafit ihn der KCnig; da dieser 
aber aus dem Parke herauskommt, Offnet sich die 
Erde und die Holle verschlingt ihn. 


314. Die Erz^hlung von dem eisernen Kessel 

(Lohakumbhi-Jataka). 49 

Ein KOnig h5rt einmal bei Nacht vier geheimnis- 
voile Laute. Die Brahmanen, die er darQber be- 
fragt, prophezeien ihm daraus Unheil, das nur durch 
reichliche Tieropfer abgewendet werden k5nne. 

Als schon alles zur T6tung der Tiere bereit ist, 
wird der KOnig von einem Weisen tiber die wahre 
Bedeutung jener Laute aufgeklart, so dafi das 
Tieropfer unterbleibt. 

315. Die Erzahlung von dem Fleisch (Maipsa- 

Jataka). 56 

Vier KaufmannssOhne bitten in verschiedener 
Weise einen Jager urn einen Teil des von ihm 
erlegten Wildes und erhalten jedesmal das der 
Art ihrer Bitte Entsprechende. 
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316. Die Erzahlung von dem Hasen (Sasa- 

Jataka). 59 

Ein Hase lebt mit drei andercn Tieren in Tu- 
gend zusammen. Um sie auf die Probe zu stellen 
nimmt Gott Indra die Gestalt eines Brahmanen 
an und bittet nacheinander die vier um Speise. 
Wahrend die drei anderen ihm bereitwillig ihre 
Vorr^te abtreten wollen, bietet der Hase, weil er 
sonst nichts hat, sich selbst ihm zur Nahrung dar 
und springt zu diesem Zweck in ein vom Gotte 
erschaffenes Feuer. Dies kann ihm jedoch nichts 
anhaben, worauf der Gott sich ihm zu erkennen 
gibt und ihn wegen seiner Opferfreudigkeit preist. 

317. Die Erzahlung von der Totenbeweinung 

(Matarodana-Jataka). 65 

Der Bruder eines Verstorbenen zeigt tiber dessen 
Tod keine Trauer. Als seine Verwandten dies 
als ein Zeichen von Hartherzigkeit und Gewinn- 
sucht auslegen, belehrt er sie tiber die Grundlosig- 
keit der Trauer um einen Toten. 

318. Die Erzahlung von der Kanavera-Blume 

(Kanavera-Jataka). 68 

Eine Dime sieht, wie ein Rauber gefangen vor- 
beigeftihrt wird. Sie verliebt sich in ihn und be- 
sticht den Wachter des RM,ubers, dafi er statt 
seiner einen reichen Jtingling hinrichte, der ihr 
treu ergeben ist. Nachdem sie sodann eine Zeit- 
lang mit dem Rauber gelebt, entflieht dieser unter 
Mitnahme ihrer SchS^tze, nachdem er sie fast er- 
drosselt. Da die Dime ihm nichts BOses zutraut, 
lafit sie ihn tiberall suchen und ihn auffordern, er 
solle zu ihr zurtickkehren. Der Rauber aber 
meint, sie werde ihm spater untreu werden und 
ihn verraten, und lafit sie allein. 

319. Die Erzahlung vom dem Rebhuhn(Tittira- 

Jataka). 74 

Ein Jager hat ein Rebhuhn gefangen und be- 
ntltzt es dazu, dafi es durch seinen Schrei andre 
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VOgel herbeilockt, die er dann erlegt. Da das 
Rebhuhn sich Vorwiirfe macht wegen seines Tuns, 
fragt es einen Weisen darOber, der ihm seine 
Zweifel zerstreut. 

320. Die Erz^hlung von dem leicht Aufzu- 

gebenden (Succaja-Jataka). 77 

Ein Prinz, der von seinem Vater in die Ver- 
bannung geschickt wurde, schl^gt seiner Gattin 
eine leicht zu gewahrende Bitte ab. Auch nach- 
dem er den Thron bestiegen, beharrt er in dieser 
Gesinnung. Durch einen Weisen, der ihm die 
Verdienste seiner Gattin vorhalt, wird er veran- 
lafit diese wieder ihrem Range gemafi zu be- 
handeln. 

321. Die Erzahlung von dem Htittenzerstorer 

(Kiitidnsaka- J ataka). 8 1 

Ein AfFe, der unter der Kalte leidet, wird von 
einem Vogel aufgefordert sich eine Wohnung zu 
erbauen. Doch jener fafit diesen Rat als Hohn 
auf und zerstOrt das Nest des Vogels. 

322. Die ErzS.hlung von dem Get 5 se(Daddabha- 

Jataka). 85. 

Ein Hase hdrt einmal ein Gerausch und meint, 
die Welt gehe unter. Er verkundigt dies den 
anderen Tieren, die auch alle in Furcht geraten. 

Ein L5we geht der Sache nach und findet, dafi 
die Angst der Tiere ganz unbegriindet ist. Er 
teilt dies den anderen mit und ihre Furcht hat 
ein Ende. 

323. Die Erzahlung von Brahmadatta (Brahma- 

datta-Jataka). 89 

Ein Asket, der bei einem Kdnig die Regen- 
zeit verbrachte, mOchte wieder in seine Einsam- 
keit zuruckkehren ; doch getraut er sich nicht den 
KOnig um die zur Reise nbtigen Dinge zu bitten, 
weil er meint, dieser kOnne ihm die Bitte ver- 
argen. So vergehen mit diesem Zbgern zwOlf 
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Jahre. Endlich bewegt ihn der K5nig doch seine 
Bitte auszusprechen und nun kehrt der Asket in 
die Einsamkeit zuruck. 

324. Die Erzahlung von dem Mann mit dem 

Fellgewand (CammasEtaka- J ataka). 94 

Ein Asket meint trotz der Warnung eines Wei- 
sen, ein Widder, der ihm begegnet, wolle ihm 
Ehrung erweisen. Der Widder aber bringt ihn 
durch seinen Stofi zu Fall und der Asket wird 
schwer verletzt. 

325. Die Erzahlung von der Rieseneidechse 

(Godha-Jataka). 96 

Ein Asket will eine Rieseneidechse, die ihn 
ofters aufsucht um seinen Worten zii lauschen, 
toten und ihr Fleisch verzehren, Doch die Eidechse 
merkt sein Vorhaben und entgeht mit List seinem 
Anschlag, 

326. Die Erzahlung von der Kakkaru-Blume 

(Kakkaru- J ataka). 99 

Ein Priester erhalt, weil er sich Tugenden bei- 
legt, die er in Wirklichkeit nicht besitzt, vier 
Kranze gottlicher Bliimen. Diese drucken aber so 
schwer auf sein Haupt, dafi er gern alles tut 
um die Blumen wieder los zu werden. 

327. Die Erzahlung von KakEti (KakEti-jEtaka). 103 

Ein Supavna-K5nig entfUhrt die Frau eines 
irdischen KOnigs. AIs aber einer von dessen 
Dienern ihren Aufenthaltsort auskundschaftet und 
die KOnigin ihrem Entftihrer untreu wird, bringt 
sie dieser zu ihrem Gatten zurhck. 

328. Die Erzahlung von dem nicht zu Be- 

tr au er nd en (Ananusociya-Jataka.) 105 

Ein junger Mann wird mit einem Madchen ver- 
heiratet, obwohl sie beide lieber die Welt ver- 
lassen wiirden. Nach dem Tode der Eltern wer- 
den beide miteinander Asketen. AIs der Mann 
einmal Almosen sammelt, stirbt die Frau. Eine 

Dutoit, Jatakam. HI. 39 
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Menge Leute versammelt sich und bejammei't 
den Tod der Scli5nen. Doch ihr Mann erkiart, 
warum gerade bei ihr kein Anlafi zur Trauer sei. 

329. Die Erzahlung von Kalabahu (KElabahu- 

Jataka)* no 

Zwei gefangene Papageien warden von einem 
Kbnig in grofien Ehren gehalten. Doch hat dies 
ein Ende, als ein AfFe die Gunst des Kbnigs ge- 
winnt. Den betrObten jungeren Papagei trOstet 
der altere, die Sache werde sich bald wieder 
Modern. Und wirklich verscherzt sich der Affe 
durch seine Unarten bald wieder die Liebe des 
Konigs. 

330. Die Erzahlung von der Tugendunter- 

suchung (Silavimamsa-Jataka). 113 

Im ersten Teil stimmt die Erzahlung genau mit 
dem Jataka 86 tiberein. Als nun der Hauspriester 
die Stadt veidafit um Asket zu werden, benierkt 
er unterwegs noch drei Vorgange, die ihn erst 
recht veranlassen den Ltisten zu entsagen und 
nur der Meditation zu leben. 

331* Die Erzahlung von Kokalika (Kokalika- 

Jataka). 1 15 

Eine Krahe brtltet ein Kuckucksei aus und 
meint, das ausschliipfende Junge sei von ihr, Als 
sich dies aber durch seinen Schrei verrat, wird 
es von der Krahe getStet Diesen Vorgang be- 
merkt einWeiser und nimmt daraus Veranlassung, 
den auch anwesenden K^nig iiber die bOsen Fol- 
gen der Geschwatzigkeit aufzuklaren. 

332. Die Erzahlung von der Wagenpeitsche 

(Rathalatthi- J ataka) , 1 1 7 

Ein Priester schleudert im Zorn auf einen Fuhr- 
mann seinen Peitschenstock ; doch dieser prallt 
zurUck und verwundet den Priester. Auf dessen 
Klage will der K5nig jenen bestrafen; doch mahnt 
ihn ein weiser Ratgeber die Sache gerecht und 
genau zu untersuchen, worauf sich die Unschuld 
des Fuhrmanns herausstellt. 



— 611 — 

Seite 

333. Die Erzahlung von der Rieseneideclise 

(Godha-Jataka). 119 

Ein verbannter Prinz erhalt eine gebratene 
Eidechse. Er schickt seine Frau fort, verzehrt 
den Braten selbst und erkltrt seiner Frau bei 
ihrer Riickkehr, die Eidechse sei davongelaufen. 
Nachdem er den Thron bestiegen, bleibt er seiner 
Gattin gegeniiber so geizig wie zuvor. Sie teilt 
ihren Kummer einem Weisen mit, der dann den 
KOnig auf sein Unrecht aufmerksam macht und 
ihn bekehrt 

334. DieErzahlung von der Konigsermahnung 

(Raj o vada- J ataka). 1 23 

Ein KOnig erfahrt, dafi nur infolge seiner Ge- 
rechtigkeit die Frtichte in seinem Lande stifi sind. 

Er macht durch Ungerechtigkeit die Gegenprobe 
und kehrt dann zur friiheren Gerechtigkeit zurtick. 

335. Die] Erzahlung von dem Schakal (Jambuka- 

Jataka). 126 

Ein Schakal darf an den Mahlzeiten eines LO- 
wen teilnehraen. Dadurch wachst sein Mut und 
er zieht trotz der Warnung des Lowen aus um 
selbst einen Elefanten zu erlegen. Doch der Ele- 
fant t5tet ihn mit leichter Miihe. 

336. Die Erzahlung von dem grofien Chatta 

(Brahachatta-Jataka). 1 28 

Ein K5nig wird von einem andern vertrieben. 

Sein Sohn fltichtet und schliefit sich einer Schar 
von Asketen an, die er veranlafit nach dem 
Lande des Thronraubers zu ziehen. Nachdem er 
hier das Vertrauen des Kbnigs gewonnen, lafit 
er die Asketen die friiher seinem Vater gehCrigen 
Schatze bei ihrem Wegzuge mitnehmen und stellt 
damit seine friihere Macht wieder her. Der 
andre Kdnig aber wird halb von Sinnen durch 
den Verlust der Schatze; doch wird er von einem 
Weisen getrOstet. 

39 ^ 
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337. Die Erzahlung von dem Stuhl (Pitha- 

Jataka), 132 

Ein Asket wird zuerst im Hause eines Reichen 
nicht beachtet; als dieser aber selbst kommt, ent- 
schuldigt er sich sehr und holt das Versaumte 
reichlich nach. 

338. Die ErzShlung von der Htilse (Thusa- 

Jataka). 136 

Ein Prinz erlernt vier Verse, die er nach seiner 
Thronbesteigung bei einer bestimmten Gelegenheit 
hersagen soil Dadurch entgeht er ohne es zu 
wissen mehrere Male den Mordanschlagen seines 
Sohnes, bis dieser sich beim vierten Male selbst 
verrat und von seinem Vater bestraft wird. 

339. Die Erzahlung von Baveru(Baveru-Jataka). 141 

Eine Krahe kommt mit SchifFern nach dem Lande 
Baveru und wird dort in grofien Ehren gehalten. 

Als aber kurz darauf die Bewohner einen Pfau 
ei’halten, ist es mit der Auszeichnung der Krahe 
zu Ende. 

340. DieErzahlung vonVisayha(Visayha-Jataka). 143 

Ein reicher Mann spendet aufierordentlich viele 
Almosen. Um ihn davon abzuhalten 1 ^ 6 t Gott 
Indra seinen ganzen Reichtum verschwinden. Da 
m^ht jener Gras, verkauft es und schenkt den 
Preis her, bis er infolge von Hunger bewufltlos 
zusammensttlrzt. Nachdem sich der Gott verge- 
wissert, dafi jener dies nicht getan um ihn aus 
seiner gdttlichen Wtirde zu verdrangen, heilt er 
ihn und gibt ihm seinen Reichtum wieder. 

341. Die Erzahlung von Kandari (Kancjari- 

Jataka). 148 

Eine Verweisung auf das Jataka 536. 

342. Die Erzahlung von dem Affen (Vanara- 

Jataka). 148 

Ein Krokodil will seiner Frau das Herz eines 
AfFen bringen und betOrt deshalb diesen sich auf 
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seinen Rticken zu setzen. Als aber der Affe merkt, 
was das Krokodil beabsichtigt, gelingt es ihm das 
dumme Tier durch eine List zu tauschen. (VgL 
Jataka 208 .) 

343. Die Erzahlung von dem Reiher (Kuntani- 

Jataka). 150 

Die Jungen eines Reihers, der beim K5nig viel 
gilt, werden von den S 6 hnen des KOnigs getOtet. 
Dafur racht sich der Reiher, indem er die Prinzen 
von einem Tiger fressen lafit. Trotzdem versucht 
der Kdnig den Reiher bei sich z\x behalten, aber 
dieser weigert sich dessen und fliegt davon. 

344. Die Erzahlung von demMangodieb(Amba- 

cora-Jataka). 152 

Ein Asket bewacht scharf einige Mangobaume 
und lafit mehrere jQnglinge, die er im Verdacht 
hat, dafi sie von den Friichten genommen habeil, 
schwere Eide schwbreti, dafi sie es nicht getan. 

Gott Indra straft ihn dafUr. 

345. Die Erzahlung von der Schildkrote (Gaja- 

kumbha- J ataka) . 155 

Ein Weiser sucht nach einem Mittel uiu seinen 
KOnig von der Tragheit zu heilen. Da sieht er 
eine langsame Schildkrbte, die ihm zugestehen 
mufi, dafi sie im Falle eines Brandes verloren 
ist. Der K5nig sieht dadurch seinen Fehler ein 
und bessert sich. 

346. Die Erzahlung von Kesava (Kesava-Jataka). 157 

Ein alter Asket wird vom Konig veranlafit bei 
ihm zu bleiben und seine Schuler allein in die 
Einsamkeit zuriickkehren zu lassen. Vor Sehn- 
sucht danach aber wird der Alte krank und nichts 
vermag ihn zu heilen. Da lafit er sich zu seinen 
Schtilern zurtlckbringen und erlangt hier sogleich 
seine Gesundheit wieder. 
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347. DieErzahlung von dem eisernenSchniiede- 

hammer (Ayaknta-jEtaka). 161 

Ein weiser KOnig hat die Tieropfer verboten. 
Deshalb wird ein Damon ausgeschickt urn ihn 
im Schlafe z\i toten. Gott Indra aber beschatzt 
ihn, so dafi der Damon unverrichteter Dinge 
wieder abziehen mufi. 

348. Die Erzahlung von dem Walde (Arahha- 

Jataka). 164 

Der Sohn eines Asketen wird in Abwesenheit 
seines Vaters Von einem Madchen verlockt mit 
ihm in die Welt zurUckzukehren. Er fragt zuvor 
noch seinen Vater, wem er sich dort anschliefien 
solle, und erhalt eine Antwort, aus der er er- 
sieht, dafi er dort keinen bessem Freund findet 
als seinen Vater. Darum beschliefit er bei ihm 
zu bleiben. 

349. Die Erzahlung von dem Freundschafts- 

brecher (Sandhibheda- Jataka). 165 

Ein LCwe und ein Stier leben zusammen in 
enger Freundschaft. Diese wird aber durch die 
Verleumdungen ^ eines Schakals zerstOri, worauf 
die beiden starken Tiere sich gegenseitig t6ten. 

Ein weiser Ktoig, der dazu kommt, macht tref- 
fende Bemerkungen iiber den Fall. 

350. Die Erzahlung von der Frage der Gott- 

heit (Devatapanha-Jataka). 168 

Eine Verweisung auf das Jataka 546. 
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351. Die Erz^hlung von dem Juwelenohrring 

(Manikundala-Jataka) . 169 

Dieselbe Geschichte wie im Jataka 252 und 303, 
nur mit anderen Strophen. 

252. Die Erzahlung von Sujata (Sujata-Jataka). 171 

Ein alter Mann gibt sich zu sehr dem Schmerze 
bin. Um ihn davon zu heilen zeigt sein Sohn 
Trauer tiber ein totes Rind; und als sein Vater 
ihn darum fur verriickt halt, beweist ihm der 
Sohn, dafi beim einen so wenig wie beim andern 
Grund zur Klage sei. 

353. Die Erzahlung von dem Zweiggeflecht 

(Dhonasakha-Jataka). 174 

Ein KOnig lafit sich trotz der Ermahnung seines 
Lehrers von seinem Hauspriester zum Kriege 
gegen die anderen Fiirsten bewegen. Als er eine 
Stadt nicht einnehmen kann, lafit er alle gefan- 
genen KOnige t 5 ten um durch dies Opfer eine 
Gottheit sich gnadig zu stimmen. Zur Strafe fur 
diese Grausamkeit aber wird er seiner beiden 
Augen beraubt und mufi elend sterben. 

35^. Die Erzahlung von der Schlange (Uraga- 

Jataka). 178 

Die Familie eines weisen Mannes lebt in volli- 
ger Eintracht. Da wird der Sohn von einer 
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Schlange gebissen und stirbt. Doch alle seine 
Verwandten und auch die Magd bezeigen dariiber 
keinen grofien Schmerz. Um sie auf die Probe zu 
stellen. sagt ihnen Gott Indra, sie batten denToten 
wohl nicht geliebt. Doch die Leute erklaren ihm 
einzein, dafi Trauer keinen rechten Zweck babe, 
weil der Tote doch nichts davon merken kdnne. 

355. Die Erzalilung von Ghata (Ghata-Jataka). 185 

Audi diese Erzahlung stimint wie das Jataka35i 
im wesentlichen mit dem Jataka 303 Oberein; nur 
ist bier der Inhalt der Strophen der, dafi der Ge- 
fangene erklart, wariim er keinen Grund zur 
Trauer babe. 

356. Die Erzahlung von Karandiya (Karandiya* 

Jataka). 187 

Ein Brahmane pflegt den Leuten auch gegen 
ihren Willen Ermahnungen zu geben, die sie dann 
doch nicht befolgen. Um ihn davon abzubringen 
beginnt einer seiner Schuler ein ganz unntitzes 
Tun und erklart dem Lehrer auf seine Frage, 
dafi dies gerade so viel Zweck habe wie das seine. 

357. Die Erzahlung von der Wachtel (Latukika- 

Jataka). 19T 

Eine Wachtel bittet einen b5sen Elefanten, er 
mSge doch ihre Jungen schonen. Er aber zertritt 
sie mit seinemFufie, Darauf rachtsich die Wachtel 
an ihm, indem sie sich mit anderen kleinen Tieren 
verbtlndet und so den Tod des Riesen herbeiftihrt. 

358. Die kleine Erzahlung von Dhammapala 

(Culladhamm ap ala- J ataka) . 1 94 

Ein K5nig ist erziirnt, weil seine Gemahlin so 
sehr mit ihrem kleinen Sohn beschaftigt ist, dafi 
sie ihn nicht sogleich beachtet Er lafit deshalb, 
obwohl die KOnigin die ganze Schiild auf sich 
nimmt, den jungen Prinzen auf das grausamste 
verstQmmeln und toten. Seiner Gattin bricht da- 
bei das Herz; der unmenschliche KOnig aber wird 
sogleich von der HClle verschlungen. 
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359. Die Erzahlung von der Goldantilope (Su- 

va^namiga-Jataka). 200 

Eiti Antilopenm^nnchen fangt sich in einer 
Schlinge, die ihm der Jager gelegt. Da es sich 
nicht befreien kann, bittet sein Weibchen den 
Jager, er mOge doch es toten und nicht das 
Mannchen. Geriihrt tiber diese Treue lafit der 
Jager das gefangene Tier los, das ihm daftir 
einen Schatz zeigt. 

360. Die Erzahlung von Sussondi (Sussondi- 

Jataka). 205 

Ein Supan]iak 5 nig verliebt sich in eine irdische 
Konigin und entfiihrt sie (vgL Jataka 327). Ein 
Musiker ihres Gatten findet durch Zufali den Ort, 
an dem sie sich aufhalt; er vergeht sich mit ihr 
und kehrt dann zu seinem KCnig zurQck, Darauf 
zeigt er dem SupannakOnig, dafl er den Auf- 
enthaltsort seiner Geliebten kenne, worauf sie 
dieser ihrem Gatten zuriickgibt. 

361. D ie Erzahlung von der Schonheit und 

dem hohen Wuchse (Vannaroha-Jataka). 209 

Ein Schakal mbchte einen LCwen und einen Tiger, 
die miteinander befreundet sind, entzweien um 
ihr Fleisch verzehren zu kOnnen, Doch die beiden 
fragen einander, ob der Schakal mit seinen Ver- 
leumdungen recht habe, und bleiben dadurch in 
Eintracht zusammen. 


362. Die Erzahlung von der Tugenduriter- 

suchung (Silavimamsa- Jataka). 212 

Die Erzahlung gleicht fast vOllig der des Jataka 
86, 295 und 330; nur die Strophen sind anders. 

363. Die Erzahlung von der S chain (Hiri-Jataka). 215 

Ahnlich wie im Jataka 90 wird ausgefabrt, dafi 
nur der auf Gegendienste rechnen darf, der selbst 
auch andern Dienste erweist. 
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364. Die Erzahlung von dem Leuchtkafer 

(Khajjopanaka- Jataka). 217 

Eine Verweisung" auf das Jataka 546. 

365. Die Erzahlung von dem Schlangen- 

beschworer (Ahigancjika- Jataka). 217 

Ein SchlangenbeschwOrer behandelt einen ge- 
zahmten Affen sehr schlecht, worauf dieser davon- 
lauft und trotz seiner Bitten nicht zu ihm zuruck- 
kehrt. 

366. Die Erzahlung von Gumbiya (Gumbiya- 

Jataka). 219 

Ein Damon legt vergiftete HonigkCrner auf die 
Strafie um die Leichen der dadurch Getoteten 
verzehren zu kOnnen. Ein weiser Karawanenfiihrer 
aber warnt seine Leute vor dem Genusse und 
■kommt so unversehrt davon. 

367. Die Erzahlung von dem Igel (Salyajataka). 222 

Ein armer Arzt, der etwas verdienen mOchte, 
veranlafit einen Knaben nach einer Giftschlange 
zu greifen. Dock schleudert dieser die Schlange 
rasch von sich und der Arzt wird selbst von ihr 
gebissen. 

368. Die Erzahlung von den Bainbusstaben 

(T acasara- Jataka). 224 

Eine Fortsetzung zum vorigen Jataka. Nach- 
dem namlich die Schlange den Arzt getdtet, wird 
jener Knabe als sein M 5 rder zum KOnig gebracht, 
den er aber durch seine klugen Worte veranlafit 
ihn als nicht schuldig wieder freizulassen. 

369. Die Erzahlung von Mittavinda (Mittavinda- 

Jataka). 226 

Eine weitere Episode der im Jataka 41 geschil- 
derten Geschichte von Mittavinda. Hier geht 
dieser aus Neugierde in eine der Hollen hinein, 
wo er dann schrecklich gepeinigt wird. 
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370. Die Erzahlung von dem Palasabauni (Pa- 

lasa-Jataka). 228 

Ein Schwan mahnt eine Baumgottheit , den Ab- 
leger eines andern Baumes zu vernichten, weil 
dieser sonst ihren eigenen Baum vernichten werde. 

Die Gottheit hort nicht auf die Warming und 
mufi spater ihre Unachtsamkeit mit dem Verluste 
ihres Wohnsitzes bufien. 

371. Die Erzahlung von Dighiti, dem Konig 

von Kosala (Dighitikosala-Jataka). ^ 230 

Fiir den ersten Teil wird auf das Jataka 428 
verwiesen. Als nun der Prinz den Kdnig, der 
ihm sein Erbe geraubt, in seine Hand bekommen 
hat und ihn toten will, erinnert er sich an die 
Ermahnung seiner Eltern und verschont ihn, wor- 
auf ihn dieser wieder in sein Reich einsetzt. 

372. Die Erzahlung von der jungen Gazelle 

(Migapotaka-Jataka). 233 

Ein Asket hat eine junge Gazelle bei sich, die 
er liebt wie einen Sohn. Als sie stirbt, wird er 
von tibermafiiger Trailer erfullt. Doch Gott Indra 
zeigt ihm, wie unrecht er tut einem GeschOpf so 
nachzuweinen. 

373. Die Erzahlung von der Mans (Musika- 

Jataka). 235 

In ahnlicher Weise wie im Jataka 338 wird er- 
zahlt, wie ein K5nig durch das Hersagen be- 
stimmter Verse, die er bei seinem Lehrer erlernt 
hatte, in seinem Sohne, der ihm nach dem Leben 
trachtet, die Meinung erweckt, er wisse urn seine 
Anschlage, und ihn so zum Bekenntnis seiner 
Schuld veranlafit 

374. Die Erzahlung von dem kleinen Bogen- 

s chlitzen (Culladhanuggaha-Jataka). 240 

Ein junger Brahmane, der sich gut auf die 
Kunst des Bogenschiefiens versteht, erlegt zuerst 
einen Elefanten und kommt dann in einen Kampf 
mit fiinfzig Raubern, die er alle totet mit Aus- 



nahme des Rauberhauptmanns, da er fGr diesen 
keinen Pfeil mehr hat. Als seine Frau jedoch 
sein Schwert holt, damit er auch den Hauptmann 
tsteix kann, gibt sie diesem das Schwert in die 
Hand, der nun seinerseits den BogenschGtzen 
tfitet, worauf er mit dessen Frau weiter zieht. 
Doch findet er bald Gelegenheit sie zu verlassen, 
weil er ihr nicht traut. Gott Sakka benutzt hier- 
auf die Gelegenheit ihr am Beispiel von Tieren 
zu zeigen, wie bdse und tOricht es sei das Sichere 
um des Ungewissen willen aufzugeben, 

375. Die ErzGlilung von der Taube (Kapota- 
Jataka). 

Mit einer Taube, die bei einem Koch wohnt, 
freundet sich eine Kr^he an um dadurch bessere 
Gelegenheit zum Stehlen zu erhalten. Doch wird 
sie bei ihrem Versuche ertappt und mufi sterben. 
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376. Die Erzahlung von Avariya (Avariya- 

Jataka). 

Ein Asket weilt zw5lf Jahre bei einem K5nig, 
der ihn hoch ehrt Als er dann wieder in die 
Einsamkeit zuriickkehrt, gibt er einem SchifFer als 
Lohn ftir das Obersetzen die gate Lehre sich 
immer vorher den Lohn fur die Oberfahrt zahlen 
zu lassen. Damit nicht zufrieden schlagt ihn der 
Schiffer. Seine Gattin will ihn zuriickhalten, wird 
aber auch von ihm geschlagen; dabei entfallt der 
Schwangeren ihre Leibesfrucht, worauf der Schiffer 
die gebuhrende Strafe erhS^lt, 

377. Die Erzahlung von Setaketu (Setaketu- 

Jataka). 

Ein Brahmanenjungling, der mit einem Manne 
der niedersten Kaste zusammentrifft, behandelt 
diesen veraditlich. Dafiir demutigt ihn dieser, 
weil er ihm eine Frage nicht beantworten kann. 
Als der Jungling sich dartiber beklagt, sagt ihm 
sein Lehrer, es sei ihm nur recht geschehen. 
Spaterwird der Jtogling das Haupt einer Asketen- 
schar und bestimmt diese dazu sich durch mCg- 
lichst strenges Leben die Gunst des K5nigs zu er- 
werben^ Anfangs gelingt dies auch; doch wird 
der K5nig bald von seinem Hauspriester fiber den 
Unwert der Askese aufgeklart und dieser veran- 
lafit die Asketen in den Laienstand zurlickzu- 
kehren. 
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378. DieErzalilung von Darimukha{Danmukha* 

Jataka). 261 

Ein Prinz, der sich auf der Heimreisc befindet, 
gelangt auf wunderbare Weise zu einern Thron. 

Sein Freund verlafit ihn und wird Asket. Nach 
fQnfzig Jahren kommt erwieder zu seinem Freuiide, 
der ihn schon lange hatte suchen lassen. Durch 
die Ermahnungen des Asketen lafit sich endlich 
der [KOnig bewegen, fiir den Rest seines Lebens 
gleichfalls die Welt zu verlassen und als Einsiedler 
zu leben. 

379. Die Erz^lilung vom Neru-Berge (Neru- 

Jataka). 268 

Zwei Schw§.ne sehen einen Berg, durch dessen 
Glanz alle Tiere ein gleichmufiig schbnes Aus- 
sehen haben. Dies halten die Schwtoe nicht fiir 
gerecht und fliegeii davon. 

380. Die Erzahlung von Asanika (Asanika-Jataka). 271 

Ein Asket findet in einer Lotosblume ein hub- 
sches kleines Madchen und zieht es auf. Durch 
Gott Indra wird es mit allem Prunke ausgestattet. 

Als der K6nig des Landes davon h6rt, komxut er 
herbei und will sie als seine Frau mit sich nehmen; 
doch erlaubt dies ihr Pflegevater nur unter der 
Bedingung, dafi er zuvor den Namen des Mad- 
chens errate. Damit vergehen mehrere Jahre. 
Wiederholt will der Kdnig, tiberzeugt von der 
Fruchtlosigkeit seiner Bemiihungen, von dannen 
ziehen; aber immer wieder halt ihn die Sch5ne 
durch geistreiche Gesprache zurdck, bis er end- 
lich durch Zufall auf ihren Namen kommt und 
sein Ziel erreicht hat. 

381. Die Erzahlung von Migalopa (Migalopa- 

Jataka). 278 

^ Ein alter Geier warnt seinen Sohn, er solle 
nicht zu hoch fliegen, weil er sonst verloren sei, 
und gibt ihm auch eine Grenze fiir die erlaubte 
Hohe an. Der Sohn aber richtet sich nicht da- 
nach und kommt elend urn. 
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382. Die Erzahlung von Sirl und Kalaka^ini 

(Sirikalakanni-Jataka). 280 

Zwei G5ttert5chter geraten wegen einer Kleinig- 
keit in Streit miteinander , welcher von ihnen der 
Vorrang gebuhre. Hire Vater wollen die Sache 
nicht entscheiden und schicken sie zu Gott Indra, 
der es aber aucli ablehnt ein Urteil zu fallen, 

Aut Indras Rat gehen sie darauf zu einem weisen 
Kaufmann. Dieser fragt sie, welche Eigenschaften 
ihr kunftiger Gatte besitzen soil , und bestimmt 
aus den Antworten der beiden , wer die bessere 
ist und darum den Vorrang verdient. 

383. Die Erzahlung von dem Hahn (Kukkuta- 

Jataka). 287 

Eine Katze mbchte einen schlauen Hahn, der 
ihren Nachstellungen immer noch entgangen, in 
ihre Gewalt bekommen und sagt ihm, sie wolle 
seine Frau werden; doch der Hahn zeigt ihr, dafi 
er ihre Absicht durchschaut. 

384. Die Erzahlung von der Tugendflagge 

(Dhammaddhaja-Jataka). 289 

Eine Kr^he stellt sich heilig um dadurch Gelegen- 
■ heit zu erhalten die Eier und die Jungen der 
anderen V5gel zu verzehren. Eine Zeit lang ge- 
lingt ihr dies; dann aber wird sie entlarvt und 
mufi ihr Vergehen mit dem Tode biifien, 

385. Die Erzahlung von der Nandiya-Gazelle 

(N andiyamiga-Jataka). 292 

Die Bewohner einer Stadt richten, um unge- 
stOrt an ihrer Arbeit bleiben zu kSnnen, fur den 
KOnig einen Wildpark her. Dabei bewirkt eine 
Gazelle durch List, dafi ihre Eltern verschont 
bleiben und sie allein mit den anderen in den 
abgegrenzten Raum kommt. Die Eltern lassen sie 
spater aufFordern zu entfliehen; aber sie will das 
Los der anderen teilen. Als nun die Reihe an 
sie kommt vom KCnige erlegt zu werden, bewegt 
sie diesen nicht nur sie zu verschonen, sondern 
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auch alien anderen Tieren das Leben zu schen- 
ken. Dann kehrt sie zu ihren Eltern zurCick. 

386. Die Erz'Ahlung von dem Eselssohn(Khara-‘ 

putta-Jataka)* 298 

Ein NagakOnig wird von einem irdischen Kdmg 
gerettet und stellt deshalb ein Nagamadchen zu 
dessen Schutze auf. Als dies der KOnig einmal 
bestraffc, beklagt es sich und jener soli dafQr den 
Tod erleiden; da hOren die mit der Ausfiihrung 
des UrLeils Betrauten den wahren Grund, warum 
der KOnig so veriubr, und stehen von der Be- 
strafung ab. Zur Entschadigung erh^lt der Kdnig 
einen Zauberspruch, durch den er alle Tier- 
stimmen verstehen kann; wenn er aber sein Ge- 
heiinnis an jemand verrSlt, ist er des Todes. Seine 
Gattin raerkt, dafi er ein Geheimnis hat, und 
bringt ihn endlich dazu, dafi er ihr verspricht es 
ihr in seinem Parke mitzuteilen. Uiiterwegs aber 
aber zeigt ihm Sakka in Tiergestalt, welche Tor- 
heit zu begehen er itn BegrifFe steht, und sagt 
ihm ein Mittel, wie er sein Versprechen halten 
kann ohne sein Geheimnis zu verraten. So ist 
der K5nig gerettet und bestraft seine Gattin fQr 
ihre Lieblosigkeit. 

387. Die Erzahlung von der Nadel(Stlci-Jsltaka). *305 

Um die scbOne Tochter des Altesten der 
Schmiedezunft fur sich zu gewinnen verfertigt 
ein j anger Schmied mehrere Nadeln, von denen 
jede nur die Halse ftir die nachste ist, und erringt 
durch dies Meisterstiick die Geliebte. 

388. Die Erz^hlnng von Tu^idila (Tim 4 ila-' 

Jataka). 310 

Eine alte Frau zieht zwei junge Schweine auf, 
als waren sie ihre eigenen Kinder. Endlich wird 
sie doch einmal durch Branntwein dazu gebracht, 
dafi sie bereit ist eines zum Schlachten herzugeben. 

Als das jtingere Schwein in Todesangst wegen 
der getroffenen Vorbereitungen zittert, mahnt es 
sein alterer Bruder zur Rube und erklart ihm zu- 
gleich, dafi ftir den Weisen der Tod das allein 
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Erstrebenswerte sei. Wahrenddesseii kommen der 
Konig und viele andere Leute hinzu, die von der 
Weisheit des alteren Schweines sehr begeistert 
sind; ja es wird vom Kanig an Sohnesstatt ange- 
nommen und verkundigt auch spaterhin die 
Wahrheit. 


389. Die Erzahlung von dem goldenen Krebs 

(Suvannakakkata-Jataka). 315 

Ein Landmann spielt wahrend seiner Arbeit mit 
einem Krebs und wird dadurch mit ihm vertraul. 
Darauf veranlafit eine Krahe^ die die Augen des 
Landmannes vei'zehren mb elite, eine Giftschlange 
diesen durch ihren Bifi zu toten. Als aber die 
Krahe kommt um ihm die Augen auszuhacken, 
fafit sie der Krebs, den jener auf der Brust ge- 
tragen, mit seinen Scheren und ebenso auch die 
Schlange. Diese verspricht ihm, wenn er sie 
loslasse, das Gift aus dem Manne wieder heraus- 
zuholen, worauf der Krebs sie etwas leichter fafit. 

Als jedoch das Gift herausgesogen ist, tbtet der 
Krebs doch die beiden bosen Tiere; der Mann 
aber wird wieder gesund. 


390. Die Erzahlung von Mayhaka (Mayhaka- 

Jataka). 321 

Es sind hier zwei Erzahlungen vereinigt, die 
auf den Inhalt der VorerzSlhlung Bezug nehmen. 
Zuerst wird geschildert, wie ein Reicher un- 
zufrieden damit war, dafi ein Asket in seinem 
Hause so vorzOgliche Speise erhalten; dann kommt 
die zweite, eigentliche Erzahlung aus der Ver- 
gangenheit. Ein reicher Mann tibergibt seinen 
Sohn und die Verwaltung seines Vermogens 
seinem jUngern Bruder und wird Asket. Ura aber 
allein das Geld zu besitzen totet der Jilngere 
seinen NefFen und hdrt auch mit dem Alniosen- 
spenden auf. Als dies der altere Bruder bemerkt, 
kommt er herbei und besch§.mt den andern, wo- 
bei er die VOgel als Vergleich anfUhrt. 

Dutoit, Jatakam. III. 


40 
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391* Die Erx^lhliing von der Fabnenverletziing 

(Dhajavihetha-Jataka). 326 

Ein Zauberer vergeht sich jede Nacht mit der 
Gattin des Kdnigs. Dieser erfahrt davon und 
lafit ihn durch eine List aiisspuren; doch er ent- 
zielit sich durch seine Zauberkraft seinen Ver- 
folgern. Aus Zorn darhber vertreibt der KOnig 
alle Asketen aus seinem Reiche. Deshalb nimmt 
dort die FrOmmigkeit rasch ab. Um nun deni 
Himmel wieder Bewohner zuzuftihren bezeigt Gott 
Sakka einem ehi‘wtirdigen Asketen vor dem Ktoig 
seine Ehrfurcht und erkl^rt diesem, warum die 
W eisen solche V erehrung verdienen. Zum Schlusse 
erfahrt noch der KOnig, dafi der von ihni Ge- 
hafite gar kein Asket war, und ruft die Vertrie- 
benen wieder in sein Reich zurilck. 

392. Die Erzahlung von der Lotosblume (Bhi- 

sapuppha-Jataka), 331 

Ein Asket, der an einer Lotosblume riecht, 
wird von einer Gottin zurechtgewiesen, weil er 
dadurch einen Diebstahl begehe; einenMann aber, 
der darauf die Lotosblume gleich selbst stiehlt, 
tadelt sie nicht. Auf die erstaunte Frage des 
Asketen erklart sie ihm den Grund ihrer Hand- 
lungsweise. 

393. Die Erzahlung von den Speiseresten 

(Vighasa-Jataka). 334 

Einige Asketen, die sich zu sehr der Efilust 
hingeben, werden von Gott Sakka in Gestalt 
eines Papageien auf die wahre Nahrung aufmerk- 
sam gemacht, wie sie sich fOr sie ziemt Nach 
langem Widerreden erst iiberzeugt er sie. 

394. Die Erzahlung von der Wachtel (Vaftaka- 

Jataka). 226 

Eine Krahe, die unzufrieden ist mit ihrer Nah- 
rung, fragt eine Wachtel, was sie denn verzehre, 
dafi sie so gut aussehe. Darauf belehrt sie die 
Wachtel, dafi es nicht auf die Gattung des Essens 
ankomme, sondern auf die Ruhe dabei. 
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395. Die Erz^hlung von der Krahe (Kaka- 
Jataka). 

Die Erzahlung stimmt groBtenteils mit der des 
Jataka 42 und 274 Uberein. Als hier die Taube 
nach Hause kommt und die Krahe so libel zuge- 
richtet findet, treibt sie noch ihren Spott mit ihr, 
da die Krahe die Wahrlieit nicht gestehen will. 


338 
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396, Die Erzahlung von dem Klafter (Kukku- 

Jataka). 34 r 

Ein KOnig, der sein Volk bedriickt, wird von 
einem weisen Minister durch drei Gleichnisse auf 
den Weg der Gerechtigkeit gewicsen; namlich 
durch eine Vergleichung mit den Dachsparren am 
Giebel eines Hauses, mit einer Zitrone, die nur 
der Weise richtig geniefien kann, und mit einer 
Lotosbiume. 

397, Die Erzahltmg von Manoja(Manoja-Jataka). 344 

Ein LOwe lafit sich von einem Schakal ver- 
leiten ein R06 des KOnigs zu stehlen und setzt 
dies trotz der Warnung seines Vaters fort. Des- 
halb l 9 .fit ihn der Konig tsdlich verwunden, wor- 
auf der LSwe noch nach seiner Hfihle gelangt 
vind dort tot zusammenbricht. 

398, Die Erzahlung von Sutana (Sutana-Jataka). 348 

Ein Kbnig verfoigt eine Gazelle und verliert 
dabei sein Gefolge. AIs er endlich das Tier ein- 
geholt, gerat er in die Gewalt eines Damons, 
dem er verspricht jeden Tag einen Mann zum 
Mahle zu s^icken. _ AIs er nach einiger Zeit nie- 
mand zu diesem Dienst mehr bereit findet, Qber- 
nimmt ein armer, aber klugerMann diese Aufgabe, 
dem es gelingt den Damon durch eine List zu 
tauschen und ihn dann durch gute Worte un- 
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schadlich zu machen. Der Mann aber wird vom 
Konige reich belohnt. 

399. Die Erzahlung von dem Geier (Gijjha- 

Jataka). 355 

Ein Geier, der fiir seine alteii Eltern Fleisch 
holen will, fangt sich in einer Schlinge. Da er 
den ihm bevorstehenden Tod nur seiner Eltern 
wegen bedauert, lafit ihn der Jager nach einigen 
Wechselreden frei. 

400. DieErzahlung von der Gras blume(Dabbha- 

puppha- Jataka) 357 

Ein Schakal mOchte ftir sein Weibchen einen 
Fisch fangen und weifi nicht, wie er es machen 
soil. Da kommen zwei Fischottern und erbeuten 
zusammen einen grofien Fisch. Bei der Teilung 
kommen sie in Streit und bitten daher den Scha- 
kal die Teilung vorzunehmen. Dieser niacht es 
so, dafi die eine den Kopf erhalt, die zweite den 
Schwanz, er selbst aber das Mittelstuck. Trium- 
phierend erzahlt er zuhause seiner Gattin die ge- 
lungene List. 

401. Die Erzahlung von Dasannaka(Dasannaka- 

Jataka). 363 

Ein Jangling verliebt sich in die Gattin des 
KOnigs und erhalt sie von diesem far siebenTage. 

Am Ende dieser Zeit entflieht er mit ihr. Dar- 
uber wird der K5nig sehr traurig. Um ihm die 
Grundlosigkeit seines Kummers darzutun benutzt 
ein weiser Minister dasAuftreten eines Schwerter- 
schluckers und beweist ihm dabei durch ein klu- 
ges Frage- und Antwortspiel, dafi eine Gattin, die 
ihn treulos verlassen , seinen Schmerz gar nicht 
verdient. 

402. Die Erzahlung von dem Kuchenranzen 

(Sattubhasta- Jataka) . 3^8 

Ein alter Brahmane gibt einer Familie sein er- 
betteltes Geld zum Aufheben. Diese aber bringt 
C 5 durch und gibt ihm ihre junge Tochter dafur. 



630 


S«‘ite 


Da diese mit ihreiii Bulilen allein sein will, schickt 
sie den Alten fort um weiteres Geld zu erbetteln 
und gibt ihm einen Ranzen mit, der mit Kucheii 
gefiillt ist. Dahiiiein schldpft, ohne dab es der 
Alte merkt, eine Schlange. Eiiie Gottheit weis- 
sagt ihm nun, entweder er oder seine Frau wtir- 
den heute noch sterben. Darilber ist der Alte 
sehr betrtibt und geht so in eine Versammiung, 
wo ein weiser Mann predigt. Dieser fragt ihn 
nach demGrimde seines Kuinmers und findet dann 
durch scharfes Nachdenken den wirklichen Sach~ 
verhalt heraus, worauf die in dem Ranzen ver- 
borgene Schlange unschadlich gemacht wird. Aus 
Dankbarkeit will der Alte dem Weisen sein er- 
betteltes Geld schenken, doch dieser gibt ihm 
noch anderes hinzu. Nun kehrt der Alte zu seiner 
Frau zurtick, die rasch ihren Buhlen versteckt und 
mit diesem ihrem Mamie sein Geld stiehlt. ALs 
derselbe jenem Weisen sein neues Leid klagl, 
lafit dieser die beiden Sunder holen, die auf sein 
Drtogen ihre Schuld gestehen und dafOr gestraft 
werden. 

403. Die Erzahlung von Atthisena (Atthisemi- 

Jataka). 380 

Ein KOnig wuiidert sich , dafi ein von ihm hoch- 
geehrter Asket ihn nie um etwas bittet, imd for- 
dert ihn auf doch auch einen Wunsch zu ilufiern, 
Dieser aber sagt trotz des dringenden Ersuchens 
des Konigs, er bitte um nichtsj was er brauche, 
das wisse ein weiser Spender auch ohne Worte. 
Darauf kehrt er in die Einsamkeit zurtick. 

404. Die Erzahlung von dem Affen (Kapi-Jataka). 384 

Ein Priester, den einmal ein Affe besudelt, 
wird von Hafi gegen diese Tiere erfiillt uud rat 
daher bei einer passenden Gelegenheit dem Kanige 
alle Affen in seinem Garten taten zu lassen, um 
ihr Fett als Heilmittel gegen Brandwunden zu 
gebrauchen. Ein kluger Affe hat dies voraus- 
gesehen und ist deshalb gefttichtet; die aber nicht 
nach seinem Worte taten, werden von den Leu- 
ten des Kanigs getatet. 
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405. Die Erzahlung von Bakabrahma (Baka- 

brahma-Jataka). 387 

Eine eigentliche Erzahiimg aus der Vergangen- 
heit fehlt; es werden nur im Kommentar mehrere 
Id eine Geschichten als Erlauterung der Verse vor- 
gebracht. 

406. Die Erzahlung von Gandhara (Gandhara- 

Jataka). 391 

Ein Konig wird durch die Betrachtung einer 
Mondfinsternis bewogen sein Reich aufzugeben 
und die Welt zu verlassen. Als ein andrer KOnig, 
der mit ihm befreundet ist ohne ihn jedoch per- 
sonlich zu kennen, davon erfahrt, wird auch er 
Asket. Zufallig kommen die beiden zusammen 
und leben miteinander ohne zu wissen, wer der 
andere ist. Bei einer neuen Mondfinsternis aber 
erkennen sie einander und bleiben nun erst recht 
beisammen. Als sie nun einmal bei den Menschen 
sich Brot und Salz erbetteln, hebt der eine etwas 
davon auf fur den Fall der Not. Der Altere tadelt 
ihn darob ; der andere widersetzt sich zuerst 
diesem Tadel, sieht aber dann nach Itogerem 
Wortwechsel doch ein, dafi der Altere recht hat. 

407. Die Erzahlung von dem grofien Affen 

(Mahakapi- J ataka) . 400 

Eine Frucht eines wunderbaren Mangobaumes, 
bei dem eine grofie AfFenherde lebt, wird vom 
Flusse in die Residenz eines Kdnigs getrieben. 
Wegen ihrer Vorztiglichkeit sucht er den Ort auf, 
woher sie kommt, und gelangt so an jenen Baum. 

Die Affen werden bei Nacht umstellt und sollen 
mit Pfeilen erschossen werden. Da rettet sie ihr 
Filrst, indem er eine Schlingpflanze an seinem 
Leibe vom andern Ufer herQberzieht und so eine 
Briicke fttr die Affen errichtet, deren letztes Glied 
er selbst ist. Am Ende ist er, den noch dazu 
ein Feind mit Absicht verletzt, zu Tode ge- 
schwacht. Der Konig, der dies alles mit ange- 
sehen, lafit ihn zu sich holen und pflegt ihn voll 
Bewunderung. Nachdem ihm der Affenffirst noch 



die Pflichten eines Herrschers auseinandergesetzt, 
stirbt er. 

408. Die Erzahlung von deni Tcpfer (Kumbha- 
kara-Ja.taka). 

Ein K5nig sieht einmal einen Baum, der im 
Glanze seiner Bliiten unci Frtichte dasteht and 
kurzeZeit darauf all seiner Sch5nheit beraubtwird. 
Dabei kommt ihm der Gedanke an die Verg^ng- 
lichkeit des Irdischen iind er verl^fit die Welt, 
wobei er in. wunderbarer Weise mit den Aus- 
riistungsgegenstanden derAsketen beschenkt wird, 
Ein zweiter KOnig kommt bei der Betrachtung 
von zwei Armreifen zu der Ansicht, nur das 
Alleinsein sei zu erstreben, iind zieht sich in die 
Einsainkeit zurtick. Ein dritter KOnig tut dasselbe, 
vei*anlafit durch die Beobachtung eines Streites 
zwischen VOgeln, die einander immer ihre Beute 
abnehmen; ein vierter endlich sieht, wie bei den 
Tieren die sinnliche Begierde das Verderben her- 
beiftlhrt, und wird gleichfalls Asket. Die vier 
wohnen zusammen in einer Hohle. Als sie ein- 
mal in das Bereich der Menschen ziehen, wird 
ein Topfer durch die Erzahhmg der vier M^ner, 
auf welche Weise sie zu ihrem jetzigen Stande 
gelangt sind, tief bewegt und er mQchte dasselbe 
tun wie sie* Daran hindert ihn aber seine Frau, 
die ihn heimlich verlafit um Asketin zu werden, 
SO dafi er fOr seine Kinder sorgen mufi. Als 
diese herangewachsen sind , kann er endlich 
seinem alten Wunsche nachgeben* Spater trifft 
er noch einmal mit seiner Frau zusammen, der 
er ihr Unrecht vorhalt. 

409- Die Erzahlung von Dalhadhamma (Dal- 
hadhamma-Jataka). 

Ein Kamel (oder auch Elefantenweibchen) , das 
dem KOnige fruher grofie Dienste erwies, mufi, 
als es alt geworden, Mangel leiden und die 
niedrigsten Dienste verrichten. Es klagt seine 
Not einem Weisen, der den KOnig an den Nutzen 
erinnert, den ihm frflher das Tier erwiesen, und 



— 633 — 

Seite 

ihn dadurch veranlafit es wieder wie friiher in 
Ehren zu halten. 

410. Die Erzahlung von Somadatta (Soma- 

datta-Jataka). 423 

In ahnlicher Weise wie im Jataka 372 wird ge- 
schildert, wie ein Asket tiber den Tod eines jun- 
gen Elefanten, den er wie einen Sohn aufgezogen, 
in tibergrofie Trauer versetzt wird, bis Gott Sakka 
ihm die Verganglichkeit alles Irdischen vorhalt 
und damit seinem Schmerz ein Ende macht. 

411. Die Erzahlung von Susima (Susima-Jataka). 426 

Ein junger Konig erhebt seinen Freund, nach- 
dem er den Thron bestiegen, zu der Stelle seines 
Hauspriesters. In diesen verliebt sich die Mutter 
des Konigs und erhalt ihn auch zum Gatten, wo- 
bei ihm der KOnig seine eigene Wiirde ubertragt. 

Doch ist der neue Ktoig nicht zufrieden. Um 
ihn mit ihrem hoheren Alter zu befreunden, zeigt 
ihm seine Frau ein weifies Haar, das sie angeb- 
lich auf seinem Haupte gefunden; doch erreicht 
sie damit nur, dafi er die Verganglichkeit alles 
Irdischen erkennt und sich entschliefit die Welt 
zu verlassen. Obwohl ihm seine Frau jetzt ihren 
Betrug erzahlt, fuhrt er diesen Entschlufi aus, 
nachdem er dem fruheren Konig das Reich 
zuriickgegeben. 

412. DieErzahlung von der Seidenbaumspitze 

(Kotisimbali-Jataka). 432 

Eine Gottheit, die in einem Seidenbaume wohnt, 
bekommt, keine Angst, als ein Supanna eine un- 
geheure Schlange auf dem Baume zerreifit; doch 
gerat sie in Furcht, als ein kleiner Vogel seinen 
Kot auf den Baum fallen laBt. Dem erstaunten 
Supanpa erklart sie die Richtigkeit ihres Verhaltens. 

413. Die Erzahlung von Dhumakarin (Dhmna- 

kari- Jataka). 435 

Ein Konig erweist nur seinen neuen Soldaten 
Ehrung unter Zuriicksetzung der alten und wird 
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infolgedesseii in cier Schlacht besiegt, Er fragt 
einen Weisen nacli dem Grunde hiervon und 
dieser erzahlt ihm eine Geschichte von einem 
Ziegenhirten , der sich mehr um die Gazellen be- 
kiimmerte wie um seine Ziegen und dadurch die 
einen wie die andern vciior. 

414. Die Erzahlung von dem Wachen (Jagani- 

Jataka). 438 

Ein Asket, det* die ganze Nacht umherwandelt, 
wird von einer Gottheit gefragt, warum cr wach 
bleibe. Darauf erkl^rt er ihr mit klugen Wortcn^ 
wo ein Weiser wachen und wo er schlafen darf. 

415. Die Erzahlung von der Schleimspende 

(Kummasapinda-Jataka). 441 

Ein armer Mann scheukt einmal die Mahlzeit^ 
die er fOr sich mitgeiiommen , vier BcttelmOnchen, 

Zum Lohn filr dies gute Wei*k wird er in seiner 
nachsten Existenz K5nigj erinnert sich aber noch 
an seinen frtiheren Stand. Als er einmal seine 
jetzige Pracht betrachtet, spricht er in Worten, 
die seiner Umgebung ratselhaft sind, von diesem 
WechseL Seine Gattin dringt in ihn, er solle 
ihr den Sinn seiner Rede mitteilen und er tut 
dies auch inmitten einer grofien Versanimlung. 
Darauf ermahnt ihn die KCnigin mit seinen guten 
Werken fortzufahren. Ihr Gatte aber denkt bei 
der Betrachtung ihrer Schdnheit, auch sie mUsse 
einst durch ein gutes Werk in einer frhheren Exi- 
stenz sich ihren jetzigen Glanz verdient haben, 
und sie gesteht dies auch zu und schildert ihre 
damalige Tat. Von da an wetteifern beide im 
Almosengeben. 

416. Die Ei'zahlung von Parantapa (Parantapa- 

Jataka). 451 

Ein Konigssohn, der alle Tierstimmen versteht, 
bringt in zwei Fallen durch vorherige Warnung 
emen Schakal um seine Beute. Dafur droht ihm 
dieser Unheil. Als kurz darauf ein NachbarkOnig 
die Stadt angreift, soil der K5nigssohn auf Befehl 
seines Vaters, der ihn beseitigen mdchte , mit 



diesem kampfen; statt dessen aber zieht jener mit 
dem ganzen Heere fort ohne Katnpf. Der alte 
Kdnig, der allein zurtickgeblieben , fliichtet dar- 
auf mit seiner Gattin, dem Hauspriester und einem 
Sklaven, der spater auf Veranlassung der Kdnigin 
den Konig totet. Der Hauspriester sieht dies zu- 
fallig, stellt sich aber blind um nicht auch ge- 
tdtet zu werden. Kurz darauf bringt die Konigin 
einen Sohn zur Welt, der falschlicherweise den 
Sklaven fiir seinen Vater halt. Als er heran- 
gewachsen ist, gibt der Hauspriester die verstellte 
Blindheit auf und oflfenbart dem Pidnzen seine 
wahre Abstammung, worauf dieser den Sklaven 
totet und mit den beiden anderen nach Benares 
zuruckkehrt, wo inzwisclien sein alterer Bruder 
den Thron bestiegen hat. 
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417. Die Erzahhmg von Kaccani (Kaccani- 

Jataka). 461 

Eine alte Frau fiihrt ihrem Sohne gegen 
seinen Willen eine Gattin zu, die sich abcr nicht 
gut mit ihr vertr^gt. Ja sie erreicht es sogar, 
dafi der Sohn seine Mutter von sich stofit. Als 
kurz darauf die junge Frau trotz ihres Frevels 
einen Knaben bekommt, glaubt die Alte, das 
Recht sei g§storben, und geht auf das Leichen- 
feld urn dem Rechte ein Totenopfer darzubringen. 

Hier kommt Gott Indra zu ihr; er trbstet sie und 
bewirkt bei den beiden anderen eine vdllige Sinnes- 
anderung, so dafi nun alle drei in Eintracht zu- 
sammenbleiben. 

418. Die Erzilhlung von den acht T 5 nen (At- 

thasadda-jEtaka). 471 

Ein Konig h6xt in der Nacht acht Tone, die 
er sich nicht erklaren kann und die ihn init Angst 
erftillen. Die Brahmanen, die er um die Deutung 
befragt, fordern ihn auf das drohende Unheil 
durch reichliche Opfer abzuwenden. Da trifft einer 
ihrer Schtiler, der das Morden verhindern mOchte, 
einen Weisen und bewegt ihn dem K6nig, den 
er zuvor herbeiruft, die wahre Bedeutung dieser 
acht Laute mitzuteilen. Die Ursachen, die die ver- 
schiedenen Tbne veranlafit haben, werden abge- 
steilt; damit ist der KOnig befriedigt und die 
Tieropfer unterbleiben. 
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419. Die Ei^zahlung von Sulasa (Sulasa-Jataka). 476 

Eine Dime verliebt sich in einen Rauber, der 
gefangen an ihr voriibergefiihrt wird, und besticht 
den Wachter ihn freizulassen. Nachdem sie eine 
Zeitlang mit ihm zusammengelebt, fuhrt sie der 
Rauber, um sich ihrer zu entledigen und zugleich 
ihre Schatze zu ei*halten, auf einen Berg und will 
sie von da herabstiirzen. Die Dime aber, die 
jetzt von ihrer Liebe geheilt ist, uberlistet ihn 
und stOflt ihn in den Abgrund. 

420. Die Erzahlung von Sumahgala (Sumah- 

gala-Jataka). 482 

Ein Parkwachter, der einen Asketen im Parke auf 
Befehl des KOnigs voll Eifer bedient, mochte ein- 
mal ein Stuck Wild schiefien und trifft dabei den 
Asketen, den er abwesend wahnte. Aus Angst 
aber dessen Tod entflieht er. Mehrere Male ver- 
sucht er den Konig sich wieder gnadig stimmen 
zu lassen, aber erst beim dritten Male gelingt ihm 
dies. Auf die Anfrage eines Ministers erklart 
darauf der Konig, warum er erst so spat habe 
Milde walten lassen. 

421. Die Erzahlung von Gahgamala (Gahga- 

mala-Jataka). 487 

Ein armer Mann arbeitet iniHause eines reichen 
Kaufmanns, dessen Diener alle die Gebote halten. 

An einem Fasttage erfahrt er zu spat davon und 
nimmt deshalb den ganzen Tag keine Nahrung 
zu sich. Er stirbt an Entkraftung, wird aber zuni 
Lohn fur sein Fasten als Konigssohn wieder- 
geboren, wobei ihm die Erinnerung an seine 
frahere Existenz bleibt. — Eines Tages sieht er 
einen armen Mann, der um mit seiner Frau ein 
Fest feiern zu kdnnen, aus weiter Entfernung ein 
kleines Geldstuck herbeiholt und zu diesem Zwecke 
mitten in der Sonnenglut in raschem Laufe dahin- 
eilt. Der KOnig laBt ihn zu sich holen und ver- 
spricht ihm um ihm den Gang durch die Hitze 
zu ersparen immer mehr; aber erst, als er ihm 
die Halfte seines Reiches verheifit, verzichtet jener 
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auf das Herbeiholen der kleinen Mimze. — Wah- 
rend nun die beiden in Eintracht zusammen regieren, 
befallt den friiheren Armen die Versuchung, den 
KCnig zu t5ten; er aber iiberwindet sie, teilt es 
dem KCnige mit und zieht als Asket in die Ein- 
samkeit, da er die Lust am Weltleben verloren. 

— Seinen Entschlufi preist der K5nig in einem 
Verse, dessen Sinn die KCnigin nicht versteht. 
Diese benutzt die Klage des Kdnigs iiber die Un- 
geschicklichkeit seines Barbiers, um letzteren zu 
veranlassen den Kbnig so zu behandeln, dafi 
dieser ihm in seinem Wohlgefuhl eine Gnade be- 
willigt. Dies geschieht und der Barbier bittet im 
Auftrage der Kdnigin um die Erklarung jenes 
Verses, die der K5nig auch inmitten einer grofien 
Volksmenge abgibt. Dadurch sieht aber auch der 
Barbier den Vorteil der Weltflucht ein und auch 
er wird Asket. — Nach einigen Jahren besucht 
er einmai den Konig und behandelt ihn nach der 
Meinung der K5niginmutter zu wenig respektvoll; 
doch der KCnig erklart ihr die Berechtigung des 
Verhaltens seines friiheren Barbiers, worauf dieser 
in die Einsamkeit zuriickkehrt. 

422. Die Erzahlung von Cetiya (Cetiya-Jataka). 500 

Ein Kbnig der grauen Vorzeit mdchte seinem 
Freunde, dem jiingeren Bruder seines Hauspriesters, 
dessen Stelle verschaffen und beschliefit dabei 
das Mittel der bis dahin unbekannten Liige anzu» 
wenden. Obwohl er bei der jedesmaligen Wieder- 
holung der Liige seine Wundergaben verliert und 
immer defer in die Erde einsinkt, beharrt er bei 
der Unwahrheit, bis ihn die Erde ganz verschlingt 
Seine vier Sohne werden zum Schlusse von dem 
Hauspriester aufgefordert nach den vier ver- 
schiedenen Himmelsrichtungen zu gehen und, wo 
sie ein bestimmtes Zeichen finden, eine Stadt zu 
grtinden, in der sie herrschen sollen. 

423. Die Erzahlung von den Sinnen (Indriya- 

Jataka). ^09 

Ein Asket trennt sich von seinen Genossen und 
weilt in der Nahe einer Stadt, wo er durch den 
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Anblick von Dirnen in die Bande der Sinnlichkeit 
gerat Nachdem verschiedene vergeblich versucht 
haben ihn zu heilen, kommt der Leiter der As- 
keten zu ihm. Dieser erkennt, was ’ ihm fehlt, 
und sucht ihn zu bekehren; doch gelingt ihm dies 
erst, als er ihm eine Geschichte erzahlt von einem 
Jager, der wegen seiner Tiertotungen zum Ge~ 
spenst wurde und als solches einen Konig warnte, 
der auch schon durch seine Jagdliebe die Bahn 
des Verderbens betreten hatte. Der erste Asket 
wendet die Geschichte auf sich an und wird auf 
diese Weise von seiner Leidenschaft befreit. 

424. Die Erzahlung von dem Brennenden 

( Aditta- J ataka) . 518 

Ein freigebiger Ktoig nidchte, dafi seine Gaben 
nur Wurdigen zuteil wurden. Darum ladt er durch 
eine symbolische Handlung die Heiligen der vier 
Himmelsgegenden zu sich ein. Da es anderswo 
keine gibt, kommen vom Norden her sieben heilige 
Asketen als Deputation fiir die andern. Der K 5 nig 
spendet ihnen Almosen auf die reichlichste Weise 
und die sieben Asketen entfernen sich damit, 
nachdem ihm jeder in besonderer Weise Dank 
gesagt. 

425. Die Erzahlung von dem Unm 5 glichen 

(Atthana-Jataka), 523 

Ein reicher JOngling, der taglich seiner Cour- 
tisane eine bedeutende Surame zahlt, kommt ein- 
mal durch einen Zufall mit leeren Handen zu ihr. 
Trotz seiner Bitten ist sie ihm nicht zu Willen, 
sondern iafit ihn aus ihrem Hause hinauswerfen. 

Von Scham erftillt sieht nun der Jungling die 
Nichtigkeit der irdischen Dinge ein und zieht sich 
ohne jemand etwas zu sagen in die Einsamkeit 
zurUck. Der mit ihm eng befreundete Konig ver- 
anlafit hierauf unter Androhung des Todes die 
Dime ihren frtiheren Verehrer aufzusuchen und 
zu ihm zurtickzufahren. Ersteres gelingt ihr; doch 
setzt der junge Asket seiner Riickkehr in die Stadt 
solche Hindernisse entgegen, dafi die Dime un- 
verrichteter Dinge wieder abziehen und den 



K5nig um Gnade anflehen inu6, die ihr auch zu 
teil wird. 

426. Die Erzahlung von dem Panther (Dipi- 
Jataka). 

Ein Panther vertritt einer Ziege den Weg. Um 
sich zu retten schmeichelt ihm diese; doch der 
Panther beschuldigt sie ihn getreten zu haben 
und frifit sie nach mancherlei Hin- und Herreden 
auf. 



Neuntes Buch. 

427. Die Erzahlung von dem Geier (Gijjha- 

Jataka). 

Auf ahnliche Weise wie im Jataka 381 wird 
ausgefuhrt, wie ein junger Geier trotz der War- 
nungen seines Vaters zu boch flog, bis er von 
einem heftigen Wirbelsturme erfafit und zer- 
schmettert wurde. 

428. Die Erzahlung von Kosambi (Kosambi- 

Jataka). 

Hier fehlt eine eigentliche Erzahlung aus der 
Vergangenheit; es wird nur erwalint, wie Buddha, 
um die Mdnche zur Eintracht zu ermahnen, die 
im Jataka 371 eiithaltene Geschichte erzahlte. 

429. Die grofie Erzahlung von dem Papa- 

geien (Mahasuka- Jataka). 

Ein Papagei wohnt immer auf demselben 
Baume, von dessen Frtichten er sich nahrt. Um 
ihn auf die Probe zu stellen lafit Gott Indra den 
Baum verdorren; der Papagei aber bleibt ihm 
treu und begniigt sich mit der spS.rlichen Nah- 
rung. Als Indra in Gestalt eines Schwanes zu 
ihm kommt, erklart ihm der Papagei den Grund 
seines treuen Festhaltens an dem Baume, worauf 
der Gott diesen in neuer Kraft erspriefien lafit. 

Dutoit, Jatakam. HI. 41 
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430. Die kleine Erz^hlung von dem Papa- 

geien (Cullasukajataka). 546 

Dieselbe Erzahlung wie im vorigen Jataka, nur 
mit anderen Strophen. 


431, Die Erzahlung von Harita (Harita-Jataka)» 548 

Ein K5nig pflegt einen frommen Asketen und 
ubertragt, als er in den Krieg zieht, dessen War- 
tung seiner Gattin. In diese verliebt sich der 
Asket und vergeht sich mit ihr (vgl. Jataka 66). 

Der K5nig erfahrt davon, glaubt es aber nicht, 
obwohl es ihm auch seine Gattin eingesteht, Doch 
der Asket bekennt ihm offen [seine Schuld mid 
kommt durch die liebevollen Mahnungen des K5- 
nigs wieder zur Vernunft, worauf er trotz der 
Bitten des Kdnigs sich wieder in die Einsamkeit 
zuriickzieht. 

432. Die Erzahlung von dem der FuBspuren 

kundigen jungen Brahmanen (Padaku- 
salamanava- Jataka). 554 

Eine Damonin erhalt von einein Brahmanen, 
dem sie wegen seiner Sch5nheit das Leben schenkte, 
einen Sohn. Als dieser herangewachsen ist, ent- 
flieht er mit List aiis ihrem Machtbereich. Seine 
Mutter, die ihn nicht zurukrufen kann, teilt ihm 
einen Zauber mit, durch den er alle Spuren er- 
kennen kann; dai'auf stirbt sie aus Kummer. — 

Ihr Sohn verdingt sich nun dem KOnige von Be- 
nares. Dieser wird von seinem Hauspriester ver- 
anlafit die Fahigkeit des Junglings vor allem 
Volke auf eine Probe zu stellen, die dieser gl^n- 
zend l5st. Da aber der KOnig, der selbst der Dieb 
war, trotz der wiederholten Mahnungen des Jling- 
lings, die dieser in Form von Geschichten klei- 
det, darauf besteht, dafi dieser ihm den Dieb 
nennt, tut dieser es endlich, worauf die erbitterte 
Meng’e den diebischen Konig tOtet und den Jiing- 
ling an seine Stelle setzt. 
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433. Die Erzahlung von Lomasakassapa (Lo- 

masakassapa- J ataka)* 57 1 

Ein Asket, der Freund eines KOnigs, komrat 
2U soldier Voiikommenheit , dafi sich Gott Indra 
durch ihii in seiner Wiirde bedroht sieht. Er 
veranlafit daher den KCnig jenen unter Anbietung 
grofier Schatze zu sich zu rufen und durch ihn 
ein grofies Opfer darbringen zu lassen, Der As- 
ket aber weigert sich etwas zu tun, wodurch er 
seine Heiligkeit verloren hatte. Darauf schickt 
der Kdnig auf den Rat des Gottes seine sch 5 ne 
Tochter zu dem Asketen; diese soli ihm gehCren, 
wenn er das Opfer ausfuhrt. Dieser erklart sich 
in seiner Verliebtheit damit einverstanden und 
begibt sich zuin K 5 nig, wo er die Vorbereitungen 
zura Opfer trifft. Die Todesangst der gefesselten 
Tiere aber bringt ilia wieder zur Besinnung; er 
stehr vom Opfer ab , verzichtet auf die Prinzessin 
und kehrt in die Einsamkeit zurtick. 

434. Die Erzahlung von der Goidgans (Cakka- 

vaka-Jataka). 578 

Eine Krahe mochte so schOn werdeii wie die 
Goidgans und fragt diese nach ihrer Nahrung. 
Diese sagt ihr aber, auf die Art der Nahrimg 
komme es nicht an, sondern nur durch Rube und 
Frieden werde man auch bei geringem Futter 
schOn. Damit ist die Krahe nicht einverstanden 
und fliegt fort. 

435. Die Erzahlung von der gelben Gier (Ha- 

liddiraga-Jataka) . 581 

Ein junger Asket, der von einem Madchen ver- 
fiihrt wird mit ihm in die Welt zu ziehen, fragt 
beim Abschied seinen Vater, wie beschaffen der 
Mann sein rniisse, dem er sich anschliefien solle. 

Die Antwort des Vaters aber macht solchen Ein- 
druck auf ihn, dafi er beschliefit bei ihm' zu blei- 
ben (vgL Jataka 348). 


41 * 
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436. Die Erzahlung von dem Korbe (Samugga- 

Jataka). 584 

Ein Damon pflegt seine Geliebte in einem Korbe 
in seinem Leibe init sich herumzutragen. Als er 
einmal badet und sie aus ihrera Versteck befreit 
hat, gesellt sich zu ihr ein Zauberer mit einem 
Schwerte, ohne dafi es der Damon merkt. Ein 
Asket aber, der ihn aufsucht, niacht ihn auf die 
Gefahr aufmerksarn, worauf sich der Damon der 
beiden entledigt und dem Asketen dankt» 

4Q7. Die Erzahlung von Pntimaiiisa(Patimanisa“ 

Jataka). 589 

Ein Schakal mOchte’ eine kluge Ziege fressen 
und bedient sich dazu seines Weibchens. Doch 
die Ziege ist auf ihrer Hut und weiB die beiden 
durch die Drohung, es wiirde eine grofie Schar 
Hunde mit ihr kommen, so zu erschrecken, dafi 
sie auf und davon gehen. 

438. Die Erzahlung von dem Rebhuhn (Tittira- 

Jataka). 594 

Ein Brahmane, der seine Sch tiler in der Ein- 
samkeit unterrichtet, stirbt. Ein Rebhuhn hat vom 
ZuhOren so viel gelernt, dafi es die Stelle des 
Lehrers iibemehmen kann. Als einmal die Jiing- 
linge fern sind, kommt ein bOser Mann und ver- 
zehrt das Rebhuhn. Doch wird er von einem 
L5wen und einem Tiger, die mit dem Rebliuhn 
befreundet waren, seiner Untat tiberftihrt und 
getCtet. 
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301. Ein wexser Asket wird von seinen Verehrern mit 
einer klugen Asketin verheiratet. Aus der Ehe 
entspriefien ein Sohn und vier T 5 chter. Diese 
verstehen tausend Fragen und ziehen iaberall 
uraher um mit den anderen dariiber zu disputieren. 

Zu Savatthi beantwortet ihnen Sariputta alle diese 
Fragen und stellt ihnen selbst eine einzige, die 
sie nicht losen koniien. Darauf erklaren sie sich 
besiegtimd tretenin den Nonnenorden Buddhas ein, i 

302. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 157. 9 

303. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 28s, 15 

304. Als die MOnche sich einmal uber einen Zornigen 

unterhalten, erklart ihnen der Meister, dafi der 
namliche in einer fruheren Existenz durch seinen 
Zorn ins Ungluck stiirzte. 17 

305. Buddha beinerkt, daS wahrend der Nacht die 

Monche von Lustgedanken befallen werden; er 
ruft sie zusammen und belehrt sie tiber das Ge- 
fahrliche der Lust 19 

306. Als der K 5 nig von Kosala einmal mit seiner 

Gattin in Streit lebt, gelingt es Buddha die beiden 
durch ein kurzes Gesprach zu vers 5 hnen. Darauf 
erzahlt er ein weiteres Beispiel dafiir. 22 
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307. Als Ananda merkt, dafi sein Meister in das Nir- 
vana eingehen wird, ist er von Schraerz tiber- 
waltigt, weil er selbst noch niclit zur Vollendung 
gelangt ist* Buddha aber trdstet ihn mit Hinweis 
auf die Frucht eines guten Werkes, das er ihm 

in einer fruhern Existenz zuteil werden liefi. 25 

308. Beziehung auf die Undankbarkeit des Devadatta. 28 

309. Buddha tadelt einige Monche, die sich in der 
aufiern Haltung vor einem Manne demiitigten, dem 

sie die Lehre verkundigten. 30 

310. Ein Mbnch veiiiert dutch den Anblick eines Wei- 

bes die Lust am Ordensleben, wird aber von 
Buddha zum Rechten zuruckgebracht. 34 

31 1. An die Hiitte des Mogallana kommt ein Dieb mit 

seinem Raube, wird aber von dem Weiseii fort- 
gejagt Dies Vorgehen biiligt der Meister. 37 

313. Ein junger Monch gerat mit seinem Vater, der 
auch Monch geworden ist, in Streit, weii er 
rascher gehen mbchte* Dadurch kommen sie gar 
nicht voran und die Nacht tiberfallt sie. Buddha 
erfthrt davon und tadelt das Vorwartsdrtagen 
des jungen Mbnches. 40 

313. Beziehung auf einenzornigenMbnch (vgl.Jataka304). 44 

314. Der Konig von Kosala hort zur Nachtzeit vier 

schreckliche , ihm unerklS,rliche T 5 ne und will das 
Ungluck, das, wie er meint, daraus entstehen 
wird, durchgrofleTieropfer abhalten. Seine Gattin 
veranlafit ihn aber zu Buddha zu gehen, der ihm 
die wahre Bedeutung der Tdne erklart, so dafi 
jetzt die Opfer unterbleiben. 49 

315. Wahrend einmal einige M6nche keine wohl- 

schmeckende Almosenspeise erhalten, fiihrt sie 
der weise Sariputta in die namliche Strafie zurtick 
und verschafFt ihnen dieselbe. Buddha erzahlt dar- 
auf, wie dieser auch schon friiher die besten 
Worte beim Bitten gefunden habe. 56 
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316. Ein wohlt^tiger Mann bewirtet und beschenkt die 

M5nche auf das reichste. Der Meister dankt ihm 
und erzahlt von ahnlichen Spenden aus der Ver- 
gangenheit. 60 

317. Ein reicher Mann veiiiert seinen Bruder und gibt 

sich darum Obermafiig der Trauer bin. Buddha 
sucht ihn auf und beweist ihm das Unsinnige 
seines Tuns. 65 

318. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 423 

(Verlockung durch die friihere Frau). 68 

319. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 16 

(Demut des Rahula). 74 

320. Ein Mann weist unterwegs seine Frau mit einer 

ganz unbedeutenden Bitte ab. Als die beiden zu 
Buddha kommen^ erzahlt die Frau diese Geschichte 
und der Meister belehrt den Mann durch eine 
ahniiche Erzahlung tiber sein Unrecht. 77 

321. Zwei junge Monche bedienen einen alten Thera. 

Der eine stellt sich immer, als ob die Dienste, 
die der andere leistet, von ihm selbst ausgehen, 
bis ihn der andere einmal uberfiihrt. Der Alte 
tadelt jenen darum. Dies niacht aber so wenig 
Eindruck auf ihn, dafi er bei der nachsten Ge- 
legenheit die dem Alten zugedachte Speise sich 
mitgeben lafit und sie selbst verzehrt. Als er 
von dem Alten wieder getadelt wird, wird er 
zornig und zerstCrt in dessen Abwesenheit die 
ganze Htitte. Zur Strafe bekomnit er die Aus- 
zehrung und ist der H5lle verfallen. Als Buddha 
davon hdrt, erkMrt er, nur mit Guten konne man 
gut zusammenleben; sonst sei das Alleinsein besser. 81 

322. Buddha wird von seinen Monchen gefragt, ob 

die Askese der andern Sekten, die sie immer be- 
obachten, einen Zweck hafae. Der Meister ver- 
neint dies auf das entschiedenste. 85 

323. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 253 

(die M5nche sollen nicht so viel betteln). 89 
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324. Ein in ein Fell gekleidetcr Asket niinmt sich vor 

einem Widder nicht in acht imd wird diirch seinen 
Stofi verwundet, Buddha rOgt diese Unvorsich- 
tigkeit. 94 

325. Beziehung auf cinen hcuchlerischen Mdnch. 96 

326. Dem Devadatta sind durch SRriputta and Mogal- 
lana seine Schiller weggefuhrt wordcn und cr ist 
deshalb totkrank geworden. Der Meister erkUlrt 
dies als die Strafe fiir seine vielen Unwahrheiten. 99 

327. Ein Mdnch ist infolge sinnlichcr Begit^rde init 
dem Ordensleben unzufrieden geworden und wird 
vom Meister auf den rechten Weg zurOckgefahrt. 103 

328. Ein Mann verliert seine Gattin imd vcrzehrt vsich 

in Schmerz dai'iiber. Der Meister sucht ilm auf 
und nimmt ihm durch seine Ermahnungcn seinen 
Gram. 105 

329. Als die Anschl^ge des Devadatta auf Buddha be- 

kannt warden, verliert er bei den Leuten die 
Achtung, die er bisher genossen. Buddha fCihrt 
daftir noch ein anderes Beispiel an. no 

330. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 86, 123 

331* Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 481; 

vgl, auch zu Jataka 172 und 215. ng 

332. Ein Priester schleudert im Zorne auf einen Fuhr- 
mann seinen Peitschenstock, wird aber durch den 
zurUckprallenden selbst getroflfen. Die Unter- 
sucliung ergibt seine Schuld. Dies gibt im Kloster 
Anlafi zu einer ErOrterung. n^ 

333' Ein Mann, der mit seiner Frau reist, erhUlt cine 
gebratene Eidechse und verzehrt sie allein unter 
einem durchsichtigen Vorwande. Als seine Frau 
dem Meister dies erzahlt, tadelt dieser den Mann. 119 

334- Beziehung auf die Vorgeschichte zum jEtaka 521, 123 
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335* Devadatta hat den Meister nacligeahmt und ist 
dadurch in UnglQck gesturzt. Buddha erz^hlt dazu 
ein ahnliches Ereignis aus der Vergangenheit. 126 

336. Beziehung auf einen heuchlerischen Monch. 128 

337. Ein freinder M6nch kommt zu fruh an die Ttire 

der zwei grofiten Wohltater des Ordens und geht 
deshalb leer aus. Als er aber die beiden Familien 
schilt, belehrt ihn der Meister, dafi er selbst die 
Schuld trage. 132 

338. Wahrend die Gattin des Konigs Bimbisara, des 
G 5 nners Buddhas, schwanger ist, bekommt sie ein 
GelOste, aus dem man schliefit,- dafi das erwartete 
Kind seinem Vater nach dem Leben trachten wird. 

Die Konigin versucht es vorzeitig abzutreiben; 
doch halt sie ihr Gatte davon zurOck, indem er 
sagt, es m 5 ge nur alles so kominen, wie es be- 
stimmt sei. Diese Lassigkeit tadelt der Meister, 
indem er dem K 5 nig eine ahnliche Geschichte 
erzahlt; der Konig aber bleibt in seinem Ent- 
schlufi fest. 136 

339. Buddha ftihrt aus, wie in den verschiedenen Ge- 

bieten die Ehrung der weniger Guten aufh 5 rt, so- 
bald die Besseren erscheinen, 141 

340. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 40. 143 

341. Zitat aus dem Jataka 536, 148 

342. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta. 148 

343. Ein Reiher, dessen Jungen von den Schnen des 

Kdnigs getdtet wurden, wirft diese in den Tiger- 
kafig, so dafi sie zugrundegehen. Darauf fliegt 
der Reiher davon. 150 

344. Ein alter Asket, dem seine Mangofriichte gestoh- 

len wurden, beschuidigt einige Madchen, die zm 
fallig dorthin gekommen sind, des Diebstahls und 
notigt sie zu einem Eid, dafi sie es nicht getan 
haben. Der Meister tadelt dieses ungerechte Vor- 
gehen. ^ 5 ^ 
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345. Eiii Mdnch, der sehr der Tragbeit ergeben ist, 

wird vom Meister darob getadelt, 155 

346* Der K 5 mg von Kosala will nach dem Beispiele 
anderer Wohltater den MOnchen tclglich in seinem 
Hause das Mahl spenden. Da die daroit betrauten 
Beamten dies Gesch^ft mit Unlust verrichten, ver- 
lassen die MOnche wieder das Haus. Der darob 
erstaunte KOnig wird hierauf vom Meister belehrt, 
dafi es mehr auf die Gesinnung des Gebers als 
auf die Gr 5 fie der Gabe ankomme. 157 

347* Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 469. 161 

348. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 477 
(Verlockung eines Mdnches durch ein Madchen). 164 

349. Einige b 5 se Monche suchen diejenigen, die sich 

etwas entzweit haben, durch Veiieumdungen noch 
mehr auseinanderzubringen. Der Meister tadejt 
scharf ein solches Vorgehen. 165 


350. Ein Zitat aus dem Jataka 546. 


168 



F unftes Buch. 

Seite 

351. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 253 

und 303. 169 

352. Ein Jiingling, der sich der Trauer iiber den Ver~ 

iust seines Vaters zu sehr hingibt^ wird durch 
den Meister von seinem Schmerze befreit. 171 

353. Ein Prinz lafit seinem Baumeister, der ihm einen 
herrlichen Palast erbaut, die Augen ausstechen, 
damit er nicht fur einen andern etwas ebenso 
Schones schaffen konne. Buddha rugt diese Roh- 
heit mit Verweisung auf einen ahnlichen Fall, 

der allerdings in Wirklichkeit ganz anders liegt. 174 

354. Ein ubermafiig betrubter Mann wird von dem 

Meister durch Hinweis auf die Vergtoglichkeit 
alles Irdischen geheilt. 178 

355. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 252; 

nur gelangt hier der mit Unrecht verd^chtigte 
Minister wahrend seiner Haft zur Bekehrung. 185 

356. Sariputta gibt oft unwiirdigen Leuten Vorschriften, 

die sie doch nicht halten. Der Meister weist die 
Nutzlosigkeit dieses Gebarens an einem Beispiel 
nach. 187 

357. Beziehung auf die schon oft betatigte Mitleid- 

losigkeit des Devadatta. 191 
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358. Nachdem zuerst die verschiedenen Mordversuche 

Devadattas gegen Buddha auch aus den friiheren 
Existenzen angefuhi*t sind, erzahlt der Meister ein 
weiteres Beispiel davon. • 194 

359. Ein glaubiges M^dchen wird an einen ungl^u- 

bigen Jungling verheiratet, wobei dessen Ver- 
wandte zusicliern mussen, daC es seinem Glaiiben 
ungehindert nachgehen darf. Durch Klugheit 
bringt sodann die junge Frau ihren Gatten dazu 
auch bei Buddha die wahre Lehre zu hdren und 
veranlafit ihn zum Schlusse, dafi er sie in den 
Nonnenorden eintreten l^t und selbst MOnch 
wird. Der Meister aber lobt sehr ihr Tun. 200 

360. Ein Moiich wird durch den Anblick eines Weibes 
unzufrieden mit dem Ordensleben; doch bringt 

ihn der Meister wieder auf den rechten Weg. 205 

361. Ein Mann versucht Sariputta undMogallana durch 

Verleumdung zu entzweien. Da aber die beiden 
ihm nicht glauben, sondern sich offen darhber 
aussprechen, mifilingt sein Plan. 209 

362. Ein vom Konig bevorzugter Brahmane nimmt 
um herauszubringen, ob er wegen seiner Weis- 
heit Oder seiner Tugend geehrt wird, dem Kdnige 
einige Geldstticke weg. Als er deshalb gefangen 
genommen wird, sieht er ein, dafi die Tugend 
den Vorrang vor der Weisheit verdient; er ver- 
lafit den KCnig und wird im Orden Buddhas Mbnch. 212 

363. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 90. 215 

364. Ein Zitat aus dem Jataka 546. 217 

365. Ahnlich wie im Jataka 249 wird erzahlt, wie ein 

alter MOnch einen Novizen, der ihm dient, immer 
plagt, dann aber doch versucht ihn in den Orden 
zuruckzubringen. Der Meister tadelt dies Beneh- 
men des Alten, 217 

366. Ein M 5 nch, der durch den Anblick eines Weibes 
unzufrieden mit dem Ordensleben geworden ist, 
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wird von Buddha auf den rechten Weg zuriick- 
gebracht. ‘ 219 

367. Beziehung auf Devadattas Versuche gegen Buddha. 222 

368. Anfiihrung eines Beispiels fiir Buddhas grofie 

Klugheit auch in frtiheren Existenzen. 224 

369. Beziehung auf das Jataka439, bzw. 41, 82 und 104. 226 

270. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 459. 228 

371. Der Meister ermahnt einige Monche, die mitein- 

ander in Streit geraten sind, zm* Einigkeit unter 
Berufung auf ein Ereignis der Vergangenheit. 230 

372. Ein Mdnch betriibt sich allzusehr iiber den Tod 
eines Novizen, den er geliebt. Buddha erkl^rt, 
dafi dieser sich auch friiher schon so verhalten. 233 

373. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 338. 235 

374. Ein Monch, der durch den Anblick einer Frau 
die Lust am Ordensleben verliert, wird durch 
Buddha auf den rechten Weg zuruckgebracht. 240 

375. Ein gieriger MOnch wird von dem Meister unter 

Hinweis auf ein friiheres Ereignis gewarnt. 246 
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376. Ein Monch wird von einem Schiffer nur unwillig 

iibergesetzt; dieser lafit ihn an einer falschen Stelle 
landen und rnacht sein Gewand nafi. Als dies der 
Monch dem Meister erzahlt, erldart dieser, dafi 
auch frilher schon der Fahrmann sich ebenso un- 
h^flich benommen habe. 251 

377. Bezieliung auf die Vorgeschichte zum Jataka 487. 256 

378. Beziehung anf die Weltentsagung Buddhas. 261 

379. Ein Monch, der sich fiir einige Zeit auf das Land 
zurtickgezogen hat, wird anfangs von den Bewoh- 
nei*n liebevoll gepflegt. Dann aber lassen sie sich 
von Andersgl^ubigen bet 5 ren und vernachlassigeii 
ihn. Als er dies spater dem Meister klagt, sagt 
ihm dieser, dies sei auch friiher schon so gewesen. 268 

380. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 423 


(Verlockung durch die frtihere Frau). 271 

381. Der Meister warnt einen ungehorsamen Mdnch 
durch Erzahlung eines Beispiels vor den Folgen 

des Ungehorsams. 278 

382. Der grofie Wohltater Anathapindika wird wegen 

seiner eigenen Giite und der seiner Umgebung 
gepriesen. 280 

383. Ein unzufriedener MOnch wird vom Meister durch 

die Schilderung der Falschheit der Weiber auf 
den rechten Weg zurUchgebracht. 287 
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384. Beziehung auf einen heuchlerischen Monch. 289 

385. Ein MOnch, der seine Mutter ernahrt, wird vom 

Meister dariiber belobt. 292 

386. Ein Monch , der dutch seine friihere Frau ver- 
lockt wird, wird vom Meister unter Berufung auf 

ein friiheres Ereignis gewarnt. 298 

387. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 546 

(Allwissenheit Buddhas). 305 


388. Buddha erfahrt, dafi ein Monch von starker Tod es- 
furcht erfullt ist, Dutch die Erzahlung einer ahn- 
lichen Geschichte aus der Vei“gangenheit bewirkt 

er die Bekehrung des Monches. 309 

389. Es wird Bezug genommen auf die (erst in der 
spatern Tradition voi'handene) Erzahlung, wie 
Buddhas treuer Diener Ananda fiir seinen Meister 
das Leben aufopfern wollte, Wie Buddha erklart, 

tat dies Ananda auch schon in fi'iiheren Existenzen. 315 

390. Ein fremder Kaufmann, der dutch seinen iiber- 
grofien Geizsich groBen Reichtum erworben hatte, 
stirbt zu Savatthi und sein ganzes Vermdgen ge- 
langt, da kein anderer Erbe da ist, in den Be- 
sitz des K5nigs. Diesem erzahlt sodann auf seine 
Frage der Meister, wie es gekommen sei, daB 
der Reiche solche Schatze erhalten und doch 
keinen Sohn bekommen habe, der sie hatte erben 


kdnnen. 321 

391. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 469. 326 

392. Ein Monch wird von einer Gottheit zurOck- 

gehalten an mner Lotosblume zu riechen; darauf 
erklart ihm der Meister den Grund davon. 331 

393. Es wird Bezug genommen auf einige leicht- 

fertige Monche, die dutch Mogallana in Buddhas 
Auftrag erschreckt wurden. 334 

394. Ein gieriger Monch wird dutch Buddha von seinem 

Fehler geheilt. 336 

395. Ebenso wie im vorigen Jataka. 338 
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396. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 521. 341 

397. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 26. 344 

398. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 540. 348 

399. Beziehung auf die Erzahlung von dem M 5 nch, 

der seine Mutter ernahrte. (Vgl. Jataka 385.) 355 

400. Ein M 5 nch, der selbst recht ungentigsam und 
habstichtig ist, predigt den auf dem Lande zer- 
streut wohnenden Mdnchen immer die Genugsam- 
keit und erhMt dadurch einen ganzen Wagen voll 
Sachen, die jene als unnOtig ihm abgetreten haben. 

Als er dann etwas zwischen zwei Mtochen teilen 
soli, behalt er selbst das beste davon. Buddha 
wird dariiber in Kenntnis gesetzt und tadelt scharf 
das Vorgehen jenes MOnches; denn zuerst miisse 
jemand etwas selbst tun, bevor er andem befehle. 357 

401. Beziehung auf die Verlockung eines Mdnches 

durch seine frCihere Frau. 363 

402. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 546. 368 

403. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 253 

(jemand bitten zu mussen ist fiir beide Teile un- 
angenehm). 38a 

404. Beziehung auf das Versinken Devadattas in die 

Erde, 384 
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405* EinBewohner des Brahmahimmels h^lt sein gegen- 
wartiges Gliick fur ewig. Um ihn von dieser un- 
rich tigen Ansicht abzubringen begibt sich der 
Meister zu ihm und uberzeugt ihn durch seine 
Kenntnis seiner frQheren Existenzen, dafi die von 
Buddha vertretene Meinung die richtige, dafi also 
auch ein Himmelsbewohner der Wiedergeburt 
unterworfen sei. 
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406. Ein Monch erringt durch ein Wunder die Zunei- 

gung der Bevolkerung und wird I’eich beschenkt, 
Diese Gaben aber spendet er alle den anderen 
MOnchen, so dafi diese Uberflufi daran erhalten. 
Buddha verbietet daraufhin das Ansammeln von 
Vorraten fur langere Zeit 393 

407. BeziehuDg auf die Vorgeschichte zum Jataka 465 
(Erweisung von Wohltaten gegen Verwandte). 400 

408. Der Meister merkt einmal, wie zur Nachtzeit in 

funfhundert MCnchen ein begehrlicher Gedanke 
aufsteigt Um diesen im Keime zu unterdriicken 
lafit er durch den treuen Ananda die Monche um 
sich versammeln und bekehrt sie durch seine Er- 
mahnung. 407 

409. Ein Elefantenweibchen, das friiher dem KCnige 

manche Dienste geleistet hatte und deshalb sorg- 
faltig gepflegt wurde, wird jetzt, da es alt ge- 
worden, von ihm vernachl^ssigt. Es klagt dem 
Meister seine Not. Dieser erinnert den KOnig 
an das Gute, das er von dem Elefantenweibchen 
erfahren, und bewirkt dadurch, dafi er es wieder 
ehrt wie frhher. 417 

410. Ein alter Monch trauert uberm^fiig iiber den Tod 

eines Novizen, den er geliebt. AIs der Meister 
davon erfahrt, tadelt er dies. 423 

411. Beziehung auf Buddhas Weltentsagung, von der 
der Meister ein Beispiel aus frOherer Zeit erzahlt. 426 

412. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 459 
(Aufsteigen eines Lustgedankens in den Monchen). 432 

Dutoit, Jatalcam, III, ^ 
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413- Da einmal der Kdnig von Kosala seine neuen 
Soldaten den alten vorzieht, k^mpfen diese nicht 
wie sonst und die Schlacht geht verloren. Auf 
seine Anfrage erkl^rt ihin Buddha den Zusammen- 
hang. 435 

414. Ein tugendhafter Laienbrudei’, der eine Karawane 

begleitet, geht einmal w^hrend der ganzen Nacht 
meditierend umher und hindert daher ohne es zn 
wissen eine R^uberbande ihren Uberfall auszu- 
ftihren. Am nacbsten Tage wird sein Verdienst 
ofFenkundig und er wird von alien belobt, 439 

415. Eine schdne Kranzebinderin bietet einmal Buddha, 

als er die Stadt betritt, die Speise an, die sie zu 
ihrer Arbeit mitgenommen. Der Meister nimmt 
die Gabe an und verktindet, aber ohne daS sie 
es hdrt, sie werde heute noch die Gemahlin des 
Kcnigs werden. Und wirklich wird der Kdnig, 
als sie in seinem Parke sieht, von ihrem Lieb- 
reiz so gefesselt, dafi er sie zu seiner ersten Ge- 
mahlin erhebt. 441 

416. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta, 

der aber selbst dadurch ins Ungldck sttirzte. 451 
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417. Eine Fi-au fiihrt ihrem Sohne gegen seinenWillen 

eiii Madchen als Gattin zu. Diese meint aber, ihr 
Mann wolie seine Mutter los werden, und chikaniert 
datum dieselbe auf jede Weise. Zuletzt sagt sie 
ihrem Manne, entweder miisse seine Mutter fort 
Oder sie selbst werde das Haus verlassen. Als 
aber wider ihr Vermuten ihr Gatte sie daraufhin 
ihren Eltern zuruckschicken will, ^ndert sie ihr 
bisheriges Betragen. Ihr Mann erzahlt die Sache 
dem Meister und dieser berichtet ihm von einem 
ahnlichen Fall aus der Vergangenheit. 461 

418. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 314 

(die unerklarlichen Tone). 467 

419. Eine wohltatige Herrin leiht ihrer Dienerin zu 
einem Feste ihren Schrauck. Ein Dieb mdchte ihr 
ihn abnehmen und stellt sich, als sei er in sie 
verliebt. Als er sie aber an einen abgelegenen 
Ort locken will, merkt die Dienerin seine Absicht 
und beseitigt ihn dutch List. Der Meister erfahrt 

die Geschichte und lobt das Verhalten der Dienerin, 476 

420. Beziehung auf das Sutta von der K 5 nigsermah- 

nung. 482 

421. Der Meister ermahnt Laienbruder zur sorgfaltigen 
Beobachtung der Uposathapflichten unter Hinweis 

auf ein frUheres Ereignis. 487 

42 "^ 
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422. Beziehung auf das Versinken Devadattas in die 

Erde. 510 

423. Ein alterer Mann verlafit seine Familie und wird 

M5nch. Da er aber hier diirch Zufall meist die 
schlechteste Speise erhalt, geht er immer zu seiner 
Frau bin und lafit sich von ihr verkostigen, Um 
ihn wieder ganz an sich zu ziehen stellt sich 
nach einiger Zeit die Frau, als wolie sie auf das 
Land ziehen und sich zum zweiten Male vermahlen, 
Hieruber ist der Alte ganz untr5stlich; er ver- 
spricht ihr wieder ganz zu ihr zuriickzukehren und 
will nur noch zuerst die Ordensrequisiten zuriick- 
geben. Im Kloster aber fuhrea ihn seine Mit- 
briider gegen seinen Willen zu dem Meister hin, 
der ihn durch eine Erzahlung zum standhaften 
Beharren im Orden veranlafit. 509 

424. Als einmal der KCnig von Kosala ein aufier- 

gewdhnlich grofies Almosenspendet, 'wird er darob 
von den Mdnchen hoch gepriesen. Doch der Meister 
erklart, dafi Ahnliches auch friiher schon vorge- 
kommen sei. 518 

425. Ein mit dem Ordensleben unzufriedener M5nch 

wird von dem Meister durch den Hinweis auf die 
Unzuverlassigkeit des weiblichen Gescblechts wie- 
der auf den rechten Weg gebracht 523 

426. Der weise Mogallana beobachtet einmal, wie eine 
Ziege einem Panther, der ihr den Weg verstellt, 
durch einen ktihiien Sprung entgeht, und berichtet 
dies dem Meister. Dieser erzahlt darauf eine ahn- 
liche Geschichte, jedoch mit anderem Ausgang. 52S 
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437. Ein junger Monch ist ungehorsarn gegen seine 
Lehrer, die ihm seine verschiedenen Pflichten vor- 
halten. Der Meister macht ihn auf die bdsen 
Folgen des Ungehorsams aufmerksaixi. 

428. Zwei gelehrte MCnche kommen miteinander wegen 
einer Kleinigkeit in Streit, der sich bald auf ihre 
Anhanger weiterpflanzt und immer heftiger wird, 
da sich beide Parteien exkommunizieren wollen. 
Vergebens versucht der Meister durch wiederholte 
Belehrungen die Monche versChnlich zu stimmen; 
endlich zieht er fort. DarQber ergrimmeri die Be- 
wohner der Gegend und entziehen den streiten- 
den Monchen ihren Unterhalt. Dadurch komint 
endlich die Einigung zwischen ihnen zustande. 

429. Ein M5nch, der sich zur Meditation aufs Land 
zuruckgezogen, wird zuerst von den Bewohnern 
mit allem Notwendigen versorgt. Als ihnen aber 
eine Feuersbrunst alles zerst5rt, findet er keine 
Hilfe mehr an ihnen und erreicht daher nicht das 
Ziel der Meditation. Nach seiner Riickkehr in 
sein Kloster macht ihn der Meister auf den be- 
gangenen Fehler aufmerksam, 

430. Als einmal die Monche von der ubermenschlichen 
Geniigsamkeit ihres Meisters in einem bestimmten 
Falle sprechen, erkl^rt dieser, dies sei auch friiher 
schon bei ihm so gewesen. 

431. Ein M6nch, den der Anblick eines Weibes mit 
dem Ordensleben unzufrieden gemacht hat, wird 
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von dem Meister durch den Hinweis darauf be- 
kehrt, dafi auch friiher schon Weise diesen Ver- 
suchungen ausgesetzt waren. 548 

432. Ein Mann stellt seinen Sohn, der, wie er weifl, 

sich gut aiif das Erkennen und Verfolgen von 
Spuren versteht, auf einc Probe, die dieser gl^n- 
zend besteht. Daraufhin erziihlt der Meister, dafi 
auch er in eiiier frCihereii Existenz einen ahniichen 
Vorzug besessen babe. 554 

433. Beziehung auf einen unzufriedenen MCnch. 571 

434. Ein ehrgeizi ger Mdnch pflegt taglicli die PMuser 

der Wohltater des Ordens aufzusuchen und dort 
der Reihe nach sich den Magen zu ftillen* Buddha 
rtigt diese unziemliche Efliust scharh 578 

435. Beziehung auf die Vorgeschichte zum Jataka 477* 581 

436. Ein unzufriedener Mtoch wird von dem Meister 

durch den Hinweis auf die Treulosigkeit des weib- 
lichen Geschlechts auf den rechten Weg zuriick- 
gebracht, 584 

437. Urn eine Anzahl von MOncfaen, die nicht genug 

ihre Sinnesorgane behtiten, zii bekehren gibt 
ihnen der Meister eine Anzahl Ermahnungen und 
weist auch an einer Geschichte aus der Vergan- 
genheit nach, wie unvorteilhaft dies sei. 589 

438. Beziehung auf den Mordversuch des Devadatta, 

der aber nichts damit erreichte, sondern dadurch 
nur selbst ins Verderben sturzte. 594 
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Mahavagga IV, 15, i ,,392 

,,536 

Parivara-Patha I, i — 4 „ 546 

Rajovada-Sutta „ 482 

Sutta-Nipata V. 44—45 „ 540 

Vinaya-Pijaka IV, 203 30 



An hang. 

Anordnung der in den Jatakas der drei 
ersten Bdnde enthaltenen ErzaMungs- 
stoife nach ihrem Inhalte. 

1. Erzahlungen von uberirdischen Wesen. 

a. Gott Indra (Sakka). 

I. Als Beschiltzer des Guten. 

31.^) Auf der Flucht vor den Damonen kehrt Indra urn, 
damit die jungen VSgel nicht von ihm verletzt werden; 
bei seiner Rtickkehr fliehen die Damonen. 

31. Indra pruft eine Frau auf ihre FrCmmigkeit. 

194. Indra straft einen bOsen Konig. 

203. Indra bringt einen Konig davon ab das Alter zu ver- 
spotten. 

220. Indra hilft einem Hauspriester sicfa von falschlichem 
Verdacht zu reinigen. 

228. Indra heilt einen Konig von seiner Habsucht. 

258. Indra gestattet einem Konig seine Macht im Himmel 
mit ihm zu teilen; da ihm dies aber noch nicht genug 
ist, verweist er ihn auf die Erde zuriick. 

300. Indra stellt einen Wolf auf die Probe, ob er sich 
wirklich gebessert hat. 

301. Auch Indras Prophezeiungen gehen nicht in Erful- 
lung, wenn der Betreffende es nicht verdient. 

316. Indra stellt einen Hasen und drei andere Tiere auf 
die Probe, die sie glanzend bestehen. 


Diese Ziifern sind die Nummern der betr. Jatakas. 
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347- Indra beschtitzt einen KCnig vor einem Damon, der 
ihn tdten will 

372 u. 410, Indra trostet einen liber den Tod eines Ver- 
wandten Betriibtem 

386. Indra bewahrt in Tiergestalt einen KCnig vor seinem 
Verderben. 

391. Indra zeigt sicli als Farderer des Asketentums. 

393. Indra ermahnt die Asketen sich nur der fOr sie pas- 
senden Nahrung zu bedienen. 

417. Indra trOstet eine alte Frau, die der Ansicht ist, das 
Recht sei gestorben. 

429. Indra stellt die Treue eines Papageien auf die Probe 
und hilft ihm (ebenso 430). 


2. Er sucht Tugendhafte zur Untugend zu 
veranlassen. 

281. Indra sucht eine Asketenschar , auf deren Tugend er 
neidisch ist, zu vertreiben. 

340. Indra iafit die Schatze eines Reichen verschwinden, 
damit dieser keine Almosen mehr geben kann. 

433. Indra sucht einen Asketen von seiner TugendhOhe 
herabzustiirzen. 

b. Baumgottheiten u. dgl. 

19. Eine Baumgottheit gibt Belehrungen hber die Ver- 
werflichkeit der Tieropfer. 

74. Welch en Unterschied die klugen und die t 5 richten 
Baumgottheiten in ihrer Wohnung zeigen. 

109. Eine Baumgottheit verhilft einem Armen aus Dank- 
barkeit zu einem Schatz (ebenso 307). 

1 21. Eine niedrige Baumgottheit rettet durch eine List eine 
ttber ihr stehende. 

J272. Zwei Baumgottheiten, die von einem L 5 wen und 
einem Tiger beschtttzt werden, verlieren nach deren 
Vertteibung ihre Wohnung. 

288. Eine Flufigottheit verhilft einem Manne zu seinem Recht, 

3x1. Eine Baumgottheit verscheucht einen Dieb. 

370, Eine Baumgottheit vernichtet den Keim eines andern 
Baumes nicht und geht dadurch selbst ihrer Wohnung 
verlustig, 

412. Eine Baumgottheit hat keine Angst vor einem riesigen 
Supanna, wohl aber vor einem kleinen Vogel. 
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c, Aadre Gottheiten iind gottliche Wesen. 

40. Gott Mara mochte einen Asketen durch Hunger toten 
und erschafft , dazu eine Grtibc giuhender Kolilen. 

154. Eine Vogelgottheit (Supanna) wird durch einen Weisen 
init der von ihr verfolgten Schlangengottheit (Naga) 
vers5hnt. 

167. Eine schOne Gottertochter wird von einem jungen 
Asketen zuruckgewiesen. 

190. Ein Nagakonig rettet zwei LeiUe von einer einsamen 
Insel. 

243, Ein Musiker spielt im Himmel, wobei ihm jedes der 
Gottermadchen seine Geschichte erzahlt. 

253. Um sich vor der gutgemeinten Umschlingung eines 
Schlangenkonigs zu bewahren bittet ilin ein Asket 
um ein Geschenk^ worauf ersterer abzieht. 

304. Zwei Sdhne eines Schlangenkonigs ^ die ihr Vater 
vertrieben, werden von Dorfknaben schlecht behandelt. 

327 (ebenso 360), Ein Supanna entfuhrt eine Kdnigin, 
bringt sie aber ihrem Gatten zuriick, als er merkt, 
dafi sie ihm untreu ist. 

382. Zwei Gottertachter geraten beim Baden in Streit, 
welcher der Vorrang gebtihre. Ein Weiser fallt die 
Entscheidung. 

392. Eine Gottertochter verbietet einem Frommen an einer 
Lotosblume zu riechen. 

d* Damonen tmd Damoninnen. 

I. Ein tarichter Kaufmann wird das Opfer eines Demons, 
ein kluger aber entgeht ihm durch List. 

6. Ein Damon wird von einem Prinzen, den er gefangen, 
durch seine Weisheit bezwungen. 

41 (auch 82, 104). Ein leichtsinniger Mensch kommt in 
eine Damonenstadt. 

55. Ein Damon besiegt einen Prinzen, wird aber von ihm 
uberlistet. 

96. Eine Schar von Damoninnen fressen die Unachtsamen 
auf; auch der K5nig fallt einer zum Opfer. 

155. Ein Vater und sein Sohn befreien sich beim Niesen 
aus der Macht eines Damons. 

196. Kaufleute retten sich vor weiblichen Damonen durch 
Besteigen eines wunderbaren Fliigelrosses, 
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366. Ein Kaufmann bewahrt seine Leute vor dem vergif- 
teten Honig eines Damons. 

398. Ein Damon, der den Konig gefangen hatte, erhalt 
viele Menschen zum Frafie; von einem klugen Manne 
aber wird er gezahmt und bekehrt. 

432. Eine D^monin erhalt von einem gefangenen Brah- 
manen einen Sohn; als dieser vor ihr flieht, gibt sie 
ihm die Kenntnis eines Zaubers mit in die Welt. 

436. Ein Damon, der seine Geliebte in seinem Leibe her- 
umtragt, wird doch von ihr betrogen. 


II. Erzahlungen von Menschen. . 

a. KSnige und Prinzen. 

7, Ein K5nig erkennt seinen Sohn trotz seines Siegel- 
ringes, den dieser hat, nicht an und wird erst durch 
ein Wunder bekehrt. 

9. Ein Konig wird Asket, als er das erste graue Haar 
auf seinem Haupte bemerkt. 

50. Ein K^^nig verbietet, sobald er zur Regierung gelangt 
ist, die T5tung von Tieren. 

51. Ein K5nig wird von einem andern, den sein eigner 

Minister dazu aufstachelt, gefangen; doch rettet er 
Leben und Thron. (Ebenso 282, 303, 355-) 

73. Ein Prinz wird von einem .Einsiedier gerettet, zeigt 
sich aber im Gegensatz zii einigen Tieren sehr un- 
dankbar. 

77. Ein KOnig, der wegen eines Traumes grofie Tier- 
opfer veranstalten will, wird von einem Weisen davon 
abgebracht. (Ahnlich 418.) 

96. Ein gegen Verftihrung standhafter Prinz wird zum 
KSnig gemacht. 

100. Ein Prinz gewinnt die von seinem Vater verlorene 
Stadt wieder. 

107. Ein Konig lafit einem Geschwatzigen Ziegenmist in 
den Mund werfen, damit er verstummt. 

126. List eines Prinzen urn die geliebte Prinzessin zu er- 
halten. 

149. Bekehrimg eines bCsen Prinzen durch einen Weisen. 

151* Es wird untersucht, welcher von zwei K5nigen der 
bessere ist. 

158. Ein KSnig will durch ein bissiges Pferd die anderen 
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Pferde billig in seinen Besitz bringen, schadigt sich 
aber am Ende selbst damit. 

i8i, Ein Prinz zeigt seine unvergleichliche Kunst im 
Bogenschiefien. 

207. Ein Konig wird durch einen Weisen von seiner iiber- 
mafiigen Trauer um seine Gattin auf drastische Weise 
geheilt, 

223. Ein Prinz gibt seiner treuen Frau nichts von dem, 
was er ei'halt. (Ahnlich 320, 333.) 

229 u. 230. Ein KOnig wird beim Anblick der Pracht 
seines Feiiides, den er angreift, von Furcht erfiillt 
und flieht. 

234. Ein Prinz vernachlassigt seine Frau, die wahrend- 
dessen die Fahigkeit zur Ekstase bekommt. 

240. Ein boser Konig erregt noch nach seineni Tode Angst. 

247. Ein Prinz wird gepriift, ob er zur Regierung geeignet 
ist; er besteht die Probe nicht, 

248. Vier Kdnigssdhne beschreiben einen Baum in vier- 
fach verschiedener Art. 

252. Ein Prinz, der von seinem Lehrer einmal gestraft 
wurde, mufi spater doch die Berechtigung dieser 
Strafe anerkennen. 

259. Ein von einem Asketen geretteter Kbnig erweist sich 
trotz des Einredens anderer dankbar. (Vgl. 157, 302.) 

260. Ein Konig begnadigt einen Mann, der von seiner 
Tafel etwas weggenommen. 

262. Eine Konigstochter wird trotz der Wachsamkeit ihres 
Vaters auf sonderbare Weise entfiihrt. 

269. Ein Kdnig bekehrt durch ein passendes Beispiel seine 
Mutter von ihrer Barschheit. 

301. Ein Kdnig schickt seine Tdchter im Lande umber 
um Gelegenheit zum KriegfOhren zu erhalten; doch 
wird er besiegt. 

302. Ein Konig zeigt sich dankbar gegen seinen armen 
Retter (vgl. 157, 259). 

309. Ein K5nig mufi sich von einem Dieb belehren lassen, 
welche Stellung er seinem Lehrer gegeniiber ein- 
nehmen soli. 

313. Ein Konig lafit einen Frommen grausam verstiimmeln 
und wird dafUr von der Hdlle verschlungen. 

334. Ein Konig wird belehrt, dafi nur unter einer ge- 
rechten Regierung das Land stifie Friichte trSgt, 

336. Ein Prinz l^fit durch eine Asketenschar die seinem 
Vater geraubten Sch^tze zurackholen. 
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338. Ein Prinz erlernt vier Verse, durch deren Hersagen 
er wiederholten Mordanschlagen cntgeht. (Ahnlich 373.) 

353. Ein KCnig totet grausam alle seine Gegner und ninfi 
deshalb selbst qualvoll sterben. 

358. Ein K5iiig lafit seitien kleinen Sohn grausam tdtcn, 
weil seine Frau ihn selbst nicht genug beachtet; da- 
fur erleidet er die gebiihrende Strafe. 

371 (= 428), Ein Prinz kdnnte einen ihm feiudlicheii 
Kbnig taten, denkt aber an die Ermahnungen seiner 
Eltern und verschont ihn. 

378. Ein Prinz, der den Thron bestiegen, verlafit sp^ter 
auf den Rat seines Freimdes die Welt. 

380. Ein KCnig verbringt mehrere Jahre darnit, den Namen 
seiner Geliebten zu erraten, bis es ihm endlich durch 
einen Zufall gelingt. 

391. Ein Konig, dessen Frau von einem Zauberer verftihrt 
wurde, vertreibt alle Asketen aus seiuem Reiche, bis 
er von Gott Indra aufgeklart vvird. 

396. Ein Kdnig wird durch verschiedene Gleichnisse zum 
Rechten ermahnt. 

401. Ein dber die von ihm selbst verschuldete Untrcue 
seiner Frau untrOstlicher K5nig wird geheilt, 

406. Zwei KCnige verlassen die Welt; spiiter gibt der 
altere dem jtogereii crnste Mahnungen. 

408. Vier KSnige verlassen aus verschiedenen Veranlas- 
sungen die Welt. 

413. Ein Kdnig ehrt vor allem die neuen Soldaten und 
wird dadurch besiegt. 

415. Zum Lohn ftir eine Spende wird einer in seiner 
n^chsten Existenz Kdnig; er erMirt sodann, dafi es 
auch seiner Frau ahnlich erging. 

416. Ein KOnig wird von seinem Sklaven get^tet; daftir 
erleidet dieser spater den Tod durch den Sohn des 
K5nigs, den ein treuer Brahmane aufgeklart hat, 

422. Ein K5nig greift zur Lttge urn seinem Freunde einen 
Vorteil zu verschafFen; darum versinkt er in die Erde. 

424, Ein freigebiger KOnig ladt alle Heiligen zum Mahle 
ein und erntet dafiir reichen Dank. 
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b. Hofbeamte (Minister, Hatispriester , 
GroJBfcaufleute usw.). 

53. Ein Grofikaufraann soli durch Branntwein vergiftet 
warden, doch merkt er den Plan. 

120. Ein Hauspriester, der den Verlockungen der Konigin 
widerstanden, wird falschlich verklagt; doch stellt sich 
bald seine Unschuld heraus. 

195. Ein Konig will einen untreuen Minister strafen; doch 
wird er durch den Hinweis auf dessen sonstige Vor- 
zilge davon abgehalten. 

214. Ein Plauspriester , den sein Konig aus dem Lande 
getrieben, kehrt auf eine nur ihm verstandliche Bot- 
schaft desselben zuriick. 

220. Ein Hauspriester, der beim Kdnige verdachtigt wird, 
vollbringt init Indras Htilfe die unmdglichsten Dinge 
um seine Unschuld zu beweisen, 

326. Ein heuchlerischer Hauspriester wird durch die Last 
der von ihm falschlich in Anspruch genommenen 
Blumen fast erdruckt, bis man ihn wieder davon 
befreit. 

332. Ein zomiger Hauspriester scfaleudert seine Wagen- 
peitsche auf einen andern; doch fallt sie auf ihn 
zuriick. 

337. Ein Grofikaufmann entschuldigt sich bei einem As- 
keten fur die Nacblassigkeit seiner Leute. 

377. Ein Hauspriester tiberzeugt einen Konig von der 
Nutzlosigkeit der Askese. 

390, Ein Reicher argert sich, dafi ein Asket so gute Speise 
erhalten; dafur wird er bestraft. 

420. Ein Parkwachter erschiefit wider Willen einen Asketen 
und wird erst nach langer Zeit begnadigt. 

421. Der Hofbarbier eines K5nigs verHfit die Welt und 
wird bei seiner Rtickkehr von ihm hochgeehrt 


c. Brahmanen, Asketen, Einsiedler. 

10. Ein Asket belehrt einen Kdnig tiber den Grand seines 
vermeintlichen Mangels an Ehrerbietung, 

31. Ein Tugendhafter beweistvor dem Kdnig seine Tugend, 
41. Ein junger Brahmane kommt durch seinen Leichtsinn 
in schlimme Lagen, aus denen ihn zum Schlusse sein 
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Lehrer befreit; nach anderem Bericht konimt er in die 
Halle, (Vgl. 82, 104, 369.) 

43. Ein Einsiedler, der eine Schlange aufzieht, wird von 
ihr gebissen und mufi sterben. Ahnlich i6t und 197, 
wo ein Elefant die Stelle der Schlange vertritt. 

48. Ein Brafamane lafit Gold vom Himmel regnen und 
findet darauf durch Rauber seinen Tod. 

49, Ein neidischer Asket veranlafit die Hinausschiebung 
einer Verheiratung, die deshalb uberhaupt nicht mehr 
2u stande kommt. 

66. Ein Asket iiberrascht die Kanigin und vergeht sich 
mit ihr; doch kommt er spilter wieder zur Besinnung. 
(Ahnlich 251, 431.) 

71. Ein junger Brahmane steht zu spat auf und sammelt 
daher nur feuchtes Holz, wodurcli die andern gestbrt 
werden. 

76. Ein Asket halt durch sein Wachen eine Rauberschar 
fern. (Vgl. 414.) 

81. Die Schiller eines Asketen werden berauscht gemacht 
und sehen zu spat ihre Schuld ein. 

84. Ein Brahmane setzt auseinander, was das Wertvollste 
auf der Welt sei, 

86. Ein Brahmane mOchte untei'suchen^ ob Tugend Oder 
Wissenschaft groBern Wert babe und stiehlt deshalb 
einige Miinzen. Aus seiner Behandlung erkennt er, 
dafi die Tugend hoher steht. (Ebenso 290, 330, 362.) 

87, Ein Asket beweist einem Bi'ahmanen, dafi man auf 
iible Vorzeichen nichts geben dtirfe. 

89, Ein Asket unterschlagt einen Schatz, bringt aber 
einen Grashalm zuruck, der an seinem Gewande ge- 
blieben. 

94. Ein Weiser beweist die Unnbtigkeit der Askese. 

99 u. 1 01, Ein toter Weiser kehrt auf die Erde zuriick 
um die Worte seines Schillers zu bekr^ftigen. (Ebenso 
I35-) 

1 17. Ein Asket schl^gt im Zorne einen Tadler nieder. 

123. Ein junger Brahmane bringt einmal einen passenden 
Vergleich, zeigt aber dann, dafi er nichts versteht, 

126, Ein betrOgerischer Brahmane wird von einem Schmied 
tiberlistet, dafi er sich die Nase spaltet. 

144, Einem Einsiedler, der Gott Agni verehrt, wird der 
zum Opfer bestimmte Ochse gestohlen, worauf er den 
Gctterdienst aufgiebt. (Ahnlich 162.) 
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150- Ein junger Brahmane belebt durch einen Zauber- 
spi'uch einen toten Tiger, der ihn dafQr zerreifit. 

163. Ein junger Bi'ahmane erlernt eine Kunst in einer ein- 
zigen Nacht urn ein Amt bei seiner Familie zu er- 
halten. 

166. Ein Weiser beweist einem Brahmanen, dafi es keine 
reinen Orte zum Verbrennen der Leichname gebe. 

169. Ein Asket lehrt, dafi es Pflicht sei die anderen zu lieben. 

17 1. Infolge eines Mifiverstandnisses der Leute kommt ein 
Mann dazu, dafi er die Welt veiiafit. 

179. Ein junger Brahmane nimmt erst bei starkstem Hunger 
von einem Angehorigen der untersten Kaste Nahrung 
an, scliamt sich aber dann derart, dafi er nicht mehr 
unter die Menschen geht. 

180. Ein Weiser beweist, dafi es auf die GrCfie einer 
Gabe nicht ankomrnt, 

203. Ein Asket lehrt, wie man sich durch Liebesbetatigung 
Sicherheit vor wilden Tieren verschaffen kCnne, 

21 1. Ein dummer alter Brahmane lernt ein Jahr an einer 
Strophe und sagt sie doch falsch her, 

213. Zwei Asketenscharen kommen in einen Streit, den der 
Konig begunstigt. Darauf versdhnen sich iene, der 
Konig aber erhalt die gebuhrende Strafe. 

235. Ein Asket weist die Einladimg eines Reichen bei ihm 
zu bleiben zui*uck. 

238. Ein Brahmane lehrt seinen Schulern das eine Wort, 
das alles umfafit. 

244. Ein Asket, der gern disputiert, wird beschtot, 

245. Ein Lehrer beschamt seine Schuler, die sich weiser 
diinken als er, 

246. Fin Asket weist den Vorwurf der absichtlichen Tdtung 
von Tieren zuriick. 

279, Ein junger Brahmane verjagt eine Schakalin, die es 
gut mit ihm meint, und folgt einem Kranich, der ihn 
in sein Verderben fiihrt. 

287. Ein Jiingling wird Asket, weil er einsieht, dafi man 
sich nur durch Tadelnswertes Lob erwirbt, 

289, Ein Brahmane befreit einen Konig und erhielt von 
ihm ftir seine Familie verschiedene Gaben. 

293. Ein kranker Brahmane nimmt sich vor die Welt zu 
verlassen und fiihrt diesen Vorsatz nach seiner Ge- 
nesung auch aus. 

305. Ein junger Brahmane besteht eine Probe und erhalt 
dafiir die Tochter seines Lehrers. 
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310. Ein Asket sich durch einen ihm befi’eundeten 
Konig nicht zuruckhalten, sondem kehrt in die Ein- 
samkeit zuruck. 

312. Ein junger Asket treibt in seiner Ungeduld seinen 
Vater zu rascherem Gehen an, erreicht aber das 
Gegenteil. 

323. Ein Asket h^lt lange mit seiner Bitte zurttck und er- 
klart auch, warum. 

324, Ein torichter Asket weicht einem Widder nicht aus 
und wird von ihm verwundet. 

344. Ein Asket verlangt von jungen Lenten einen Eid, dafi 
sie seine Friichte nicht gestohlen haben. 

348. Ein alter Asket halt seinen Sohn durch Gtlte davon 
ab einem Madchen in die Welt zu folgen. (Ebenso 

.435-) 

352. Ein Sohn heilt seinen allzubelriibten Vater von seinem 
Schmerz. (Ahniich 373, 410.) 

356. Ein Brahmane, der den Leuten wider ihren Willen 
Ermahnungen gibt, wird von dieser Sucht ge heilt, 

376. Ein Asket, der beim Konig viel gilt, wird von einem 
Schiffer mifihandelt; dieser wird dafUr bestraft. 

377. Ein Brahmanenjungling unterliegt im Wortgefecht 
einem Vertreter der niedrigsten Kaste, 

402. Ein alter Brahmane wird von einem Weisen liber die 
Lebensgefahr aufgeklart, in der er schwebt. 

403. Ein Asket zeigt, dafi man um nichts bitten solle. 

423. Ein der Sinnlichkeit verfallener Asket wird von seinem 

Meister nach mancherlei Versuchen auf den rechten 
Weg gebracht. 

425, Ein junger Brahmane, den seine Geliebte schlecht 
behandelt, verlafit die Welt und lafit sich durch nichts 
bewegen, zu seinem fruheren Leben zurtickzukehren. 

432. Ein junger Brahmane, der sich gut auf Spuren ver- 
steht, wird durch das immer wiederholte Drtogen 
des K5nigs dazu gebracht diesen selbst als Dieb zu 
neimen, worauf er dessen Nachfolger wird. 

433. Ein Asket will in seiner Verliebtheit Tieropfer dar- 
bringen , besinnt sich aber noch rechtzeitig auf das 
TJnrechte seines Tuns und verzichtet auf die Prinzessin. 
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d. Vertreter niederer Kastcn, 
Erz^hlungen ohne n^here Bezeichnung des Staudes. 

2. Eine dem Verderben ausgesetzte Karawane wird durch 
den Ftihrer gerettet. 

3. Ein Kaufmann geht infolge seiner Falschheit eines 
grofien Gewinnes verlustig, wahrend ein anderer ihn 
durch Aufrichtigkeit erlangt. 

4. Ein Armer, der eine tote Maus gefunden, verkauft 
sie und kommt durch kluge Ausnixtzung des Geldes 
allmahlich zu Reich turn. 

5. Ein Schatzer, der in seiner Bestechlichkeit sein Amt 
falsch ausubt, wird abgesetzt 

39, Ein Sklave sagt seinem j ungen Herrn nicht, wo ein 
Schatz vergraben ist, bis es dieser doch merkt. 

44. Ein Mann will auf dem Kopfe seines Vaters eine 
Miicke umbringen und t5tet dabei seiiien Vater. 
(Ebenso 45 von einer Sklavin und ihrer Mutter.) 

47. Ein Kaufmannslehrling verdirbt den Branntwein, in- 
dem er Salz hineinschiittet. 

48. Nachdem von einer Rauberbande nur noch zwei 
iibriggeblieben sind, t5ten diese einander in ihrer Hab- 
sucht. 

54. Ein Karawanenfahrer warnt seine Leute vor dem Ge- 
nusse unbekannter FrQchte. (Ebenso 85.) 

56. Ein grofier Goldhaufe wird mit Leichtigkeit von einem 
fortgetragen, nachdem er in vier Teile geteilt ist. 

59. Ein Trommelschlager lockt trotz der Warnung eines 
andern durch seinen Larm die Rauber an. (Ebenso 
60 ein Muschelblaser.) 

70. Ein Mann wird durch die Erinnerung an seinen Spa- 
ten immer wieder dem Asketenleben entfremdet, bis 
er ihn endlich ins Wasser wirft. 

78. Ein Geiziger wird auf drastische Weise von seinem 
in einen Gott verwandelten Vater geheilt. 

79. Ein Dorfvorsteher, der sich mit Raubern zusammen- 
getan hat, wird seiner Schlechtigkeit tiberftihrt. 

80. Ein tachtiger Bogenschtitze , der sehr klein ist, ver- 
bindet sich zu seinen Taten mit einem grofien, starken 
Mann, der sich aber bei gegebener Gelegenheit feige 
zeigt. 

83. Der Freund eines Reichen, den dieser trotz seines 
Unglttcksnamens nicht aufgibt, rettet ihm durch seine 
Wachsamkeit sein Haus. 

Dutoit, JaUkam. HI. 


44 
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90. Ein Undankbarer^ der trotz guter Gelegenheit die 
Wohltat nicht vergilt, wird dafdr bestraft, (Ebenso 

363-) 

91. Ein Spieler verschluckt oft einen WUrfel um nicht 
zu verlieren. Dabei vergiftet er sich einmal. 

92. Ein Landmann, der im Verdacht steht einen Schinuck 
gestohlen zu haben, zeigt den Grofikaufmann an, 
worauf allmahlich noch der Hauspriester und eine 
Dime mit ihm ins Gefangnis koramen ^ bis ihre Un- 
scbuld offenbar wird. 

97. Ein Jtingiing, der mit seinem Namen iinzufrieden ist, 
merkt endlich, dafi es auf den Namen nicht ankomme. 

98. Ein betrhgeiischer Kaufniann versteckt seinen Vater 
in einem Baume, damit der andere dessen Worte als 
Winke einer Gottheit auffafit. Doch wird die List 
entdeckt. 

102. Ein Gartner stellt die Keuschlieit seiner Tochter auf 
eine Probe, die diese gl^nzend besteht (Ebenso 217,) 

109. Wegen seiner Furcht vor R^ubern beeilt sich ein 
Kaufmann sehr beim Heimweg. 

125. Ein Sldave gibt sich in der Fremde fQr den Sohn 
seines Herrn aus und bekommt dadurch eine reiche 
Frau. Sein Herr verzeiht ilim, macht aber zugleich, 
dafi er nicht zu QbermCitig wird. (Ebenso 127, nur 
mit ver^ndertem Schlusse.) 

131. Ein Mann schenkt seinem in Armut geratenen Freund 
die Halfte seines Besitzes; doch zeigt sich dieser un> 
dankbar, als den ersteren das gleiche Schicksal trifFt. 

139. Ein habgieriger Fischer erleidet in seiner Gewinnsucht 
doppelten Schaden. 

147. Ein Armer stiehlt etwas fur seine Frau, wird ertappt 
und soli sterben. Dabei bekQmmert ihn aber nur, 
was seine Frau von ihm denkt. (Ahnlich der Schlufi 
bei 34, 297.) 

186. Ein Mann verschafft sich auf betrilgerische Weise 
von Asketed drei Wundergaben, ein Beil, eine Trom- 
mel und einOn Molkentopf, und erwirbt sich dadurch 
ein Roni^efeh. 

Ein Girtner piacht auf Wunsch eiues KOnigs einen 
Baum mit sufien Frtichten bitter. 

199. Em Dorfvorsteber, der sich mit einer Frau vergeht, 
twd von deren Mann hberfuhrt. 

Bdx d^^^ Brtutigams erhalt ein Tugend- 

hafter den Vorzug. 
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201. Erst nach alien raoglichen Ausfltichten seiner Frau 
erk^mpft sich ein Mann das Asketenleben. 

218. Ein Mann sagt, die ihm anvertrauten Pflugscharen 
seien von Mausen gefressen worden; der andere aber 
entfiihrt des ersteren Sohn und behauptet, ein Habicht 
babe ihn gei'aubt. 

231, Ein Schuler will vor allem Volke seinen Meister iiber- 
trefFen, findet aber dabei den Tod. (Ahnlicb 243.) 

232. Eine Kaufmannstochter entflieht mit einem Buckligen, 
weil sie dessen Buckel ftir eine besondere Auszeich- 
nung halt 

256. Kaufleute finden einen Schatz, graben aber in ihrer 
Ungenugsamkeit weiter, bis sie von Schlangen getOtet 
warden. 

257. Einem treuen Diener wird alles Mogliche nachgesagt; 
aber es gelingt ihm doch sich zu rechtfertigen. 

261, Von mehreren Jiinglingen, die um Lotosblumen bitten, 
erhalt sie der, der die Wahrheit sagte. 

265. Ein Wachter rettet durch seine Tapferkeit allein eine 
ganze Karawane. 

276. Bei tugendhaften Leuten, die ihre Fehler schildern, 
leuchtet daraus erst recht ihre Tugend hervor, 

284. Ein gewohnlicher Mann findet einen Gltickshahn; 
trotzdem kommt dieser an den, der ihn verdient. 

291. Ein Verarniter erhalt einen Gltickstopf, der ihm alle 
Wiinsche erfullt, zerbricht ihn aber im Rausche. 

315, Einige Jtinglinge erhalten ihre Gaben entsprechend 
ihrer Bitte. 

317. Es wird bewiesen, dafi kein Grund besteht die Toten 
zu betrauern, (Ahnlicb 328, 354.) 

318. Eine Dime verliebt sich in einen R^uber und bewirkt 
seine Freilassung; doch sp^ter verlafit er sie. (Ahn- 
lich 419, jedoch mit anderem Schlufi.) 

367. Ein Arzt verleitet urn sich Geld zu verdienen einen 
Knaben, dafi er eine Schlange anfafit. Doch findet 
der Arzt dabei selbst den Tod. 

368. Fortsetzung davon. Der Knabe wird faeschuldigt 
am Tode des Arztes scliuld zu sein, beweist aber 
seine Unschuld. 

387, Ein Schmied erringt sich durch ein Kunstwerk die 
Tochter des Schmiede-Altesten. 

390. Ein Mann, der den Besitz seines Bruders verwaltet, 
tOtet seinen NefFen um selbst dessen Gttter zu er- 
halten. 


44 
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421. Ein Armer stirbt infolge seines freiwilligen Fastens 
und wird dafur in seiner nS.chsten Existenz KOnig. 

421. Ein Armer will in der Gluthitze ein kleines Geldstuck 
von weit her liolen und steht erst dann davon ab , als 
ihm der KOnig die Halfte seines Reiches verspricht. 


e. Frauen in ihrer Treue oder Untreue. 

61. Ein Jungling stellt die alte Frau seines Lehrers auf 
die Probe um zu sehen, ob die Frauen lasterhaft sind. 
Die Alte zeigt sich lasterhaft und stirbt aus Ent- 
tauschung. 

62. Selbst einem M^dchen, das immer im Hause einge- 
sperrt ist, darf man nicht trauen. Als es sich end- 
lich zur Feuerprobe bereit erklart, laflt es sich zuvor 
von seinem Buhlen anfassen, damit es sich der Probe 
nicht unterziehen mufi. 

63. Ein Madchen verftihrt einen Asketen, der es gerettet; 
dann verrat es diesen an einen Rauberhauptmann, 
der sich jedoch von der Schlechtigkeit des M^dchens 
tiberzeugt und es totet. 

64 u. 65. Als Ursache der Launenhaftigkeit einer Frau 
stellt sich ihre Untreue heraus, 

67, Eine Frau, die zwischen ihrem Gatten, Sohn oder 
Bruder wahlen soil, entscheidet sich fur ihren Bruder. 

106. Ein Jtingling wird von einem Weibe, in das er ver- 
liebt ist, so lange geplagt, bis er zu seinem Lehrer 
zuriickkehrt. 

108. Eine Hafiliche wird wegen ihrer Sittsamkeit zur K5- 
nigin gemacht 

120, Ein Hauspriester widersteht der Versuchung der KO- 
nigin und wird deshalb von ihr bei ihrem Gatten 
verklagt, 

130. Eine Frau, die ihren Mann betrOgt, wird durch eine 
List gebessert. 

185. Seitdem ein JOngling eine Frau genommen hat, kann 
er nichts mehr studieren. 

193. Ein Prinz, der seiner Frau zu liebe alles getan hat, 

^ wird von ihr mit einem Kriippel verraten. Er entgeht 

ihren Anschlagen und straft sie spater in entsprechen- 
der Weise. 

194. Ein treues Weib rettet seinen Mann, der von dem 
Kdnige ftlschlich des Diebstahls beschuldigt wird. 
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212. Eine Frau, die gerade ihrem Liebhaber Speise vor- 
setzt, wird von ihrem Manne ertappt und liberfuhrt* 

263. Ein Prinz, der von einem: Madchen verfiihrt wurde, 
wird verbannt. Als seine Frau auch noch einen Ein- 
siedler verftihren will, jagt er sie fort. 

306. Eine Konigin will in ihrem Stolze die Friichte nicht 
mehr kennen, die sie fruher selbst auf dem Kopfe 
getragen. 

378, Ein Bogenschtitze besiegt eine Rauberschar und will 
gerade den Hauptmann tdten, als seine Frau ihn an 
diesen verrat, so daS er sterben mufi. 

386. Eine Kdnigin will das Geheimnis ihres Gatten heraus- 
bringen, selbst ais sie erfahrt, dafi es ihm das Leben 
kostet. 

401. Ein uber die Untreue seiner Gattin untrdstlicher 
Kdnig wird durch den Hinweis auf deren Unwert 
geheilt. 

408. Die Frau eines Tdpfers, der die Welt verlassen 
mdchte, jwird ohne sein Wissen selbst Asketin und 
zwingt ihn so bei seinen Kindern zu bleiben. 

411. Die alte Frau eines jungen Mannes gibt vor, sie 
habe auf seinem Kopfe ein weifies Haar gefunden. 
Doch erreicht sie damit nur, dafi er die Welt verlafit. 


HI. Tierfabeln. 

a. Affen. 

20. Auf den Rat eines klugen Affen trinken seine Ge- 
nossen in einem Teiche das Wasser so, dafi der dort 
wohnende Damon keine Macht Qber sie erlangt. 

46. Affen reifien junge Baume aus der Erde um die 
Wurzeln zu begiefien und zerstOren sie auf diese 
Weise. 

57. Ein Affe kommt in die Gewalt eines Krokodils; doch 
macht er sich durch List wieder frei. (Ebenso 208, 
224, 342.) 

58. Ein alter Affe ist neidisch auf seinen Sohn und 
mCchte ihn tGten; doch gelingt ihm dies nicht. 

92, Eine Affin, die einen Schmuck gestohlen, wird tiber- 
listet. 
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173* Ein frierender Affe zieht ein Asketengewand an; doch 
vertreibt ihn ein Einsiedler von seinem Feuer. (Eben- 
so 250,) 

174. Ein undankbarer AfFe verbbhnt und besudelt noch 
obendrein seinen Wohltater. (Ahnlich 113.) 

175. Ein AiFe stellt sich, um dadurch einen Vorteil zu 
erlangen, als bete er die Sonne an. 

176. Einem AfFen, der eine Hand voll Erbsen gestohlen^ 
fallt eine zu Boden; darauf wirft er aile weg um 
sich die eine zu holen. 

177. Ein AfFe rettet seine in Not befindlichen Genossen, 
indem er ein Dorf anzOndet. 

219. Ein Affe beidchtet seinen Genossen sehr abfallig tlber 
das Treiben der Menschen. 

222. Zwei AfFen opfern sich umsonst ftir ihre alte Mutter 
auf. 

249. Ein AfFe, den sein Herr schlecht behandelt, entflieht 
und kehrt trotz seiner Bitten nicht inehr zu ihm 
zuruck. 

273. Ein frecher AfFe wird endlich von einer SchildkrcHe 
fur seine Keckheit empfindlich gestraft. 

278. Ein Affe, der einen gutmutigen Boffcl schlecht be- 
handelt, findet seinen Tod, als er es einem bdsartigen 
ebenso macht. 

298. Ein Affe wird von einem andern Qberlistet und geht 
dadurch seiner Wohnung verlustig, 

299. Ein Affe wird von bCsen Asketen verdorben, wendet 
sich dann aber wieder von ihnen ab. 

321, Ein Affe, der sich von einem Vogel verspottet glaubt, 
zerstbrt dessen Nest 

407. Ein edler Affe rettet seine Genossen und opfert ftlr 
sie sein Leben. 


b. LSwen, Tiger, Panther. 

17. Ein L5we streitet mit einem Tiger darQber, wann die 
kfthle Zeit sei, 

93. Ein L5we, der in ein Gazellenweibchen verliebt ist, 
findet dutch die List des Jagers den Tod. 

172. Schreiende L6wen verstummen aus Scham, als auch 
der Schakal zu schreien beginnt. 

188. Ein Ldwe warnt seinen Bastardsohn sich durch 
seinen Schrei zu verraten. 
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3o 8. Ein LOwe lafit sich von einem Vogel einen Knochen 
aus dem Halse ziehen, gibt ihm aber keine Belohnung 
dafar. 

397. Ein LCwe stiehlt auf den Rat des Schakals ein Rofi 
des Konigs und findet dabei seinen Tod. 

426. Ein Panther verstellt einer Ziege die Flucht und tOtet 
sie trotz aller Entschuldigungen. 

488. Ein LOwe und ein Tiger rSchen den Tod eines ihnen 
befreundeten Rebhuhns an dessen MOrder. 

c. Schakale, Httnde, W61fe, Kaizen. 

22. Ein kluger Hund rettet seine Genossen, die des Dieb- 
stahls verdachtigt sind, durch Erraten der wahren 
Schuldigen. 

1 1 3. Ein Schakal lafit sich von einem Brahmanen retten 
und besudelt ihn zum Dank dafiir. (Ahnlich 174.) 

128. Ein Schakal, der sich heilig stellt um Vorteil daraus 
zu ziehen,. wird entlarvt. (Ahnlich 129, 236, 384.) 

137. Vier Katzen lassen sich durch eine Maus mit Fleisch 
versorgen, gehen aber dann durch dereii List zu 
grunde. 

142, Ein Schakal entgeht durch seine List den Spitzbuben. 

J43. Ein Schakal, der einem Lowen dient, mdchte in Uber- 
schatzung seiner Kraft einen Elefanten toten, findet 
aber dabei seinen Tod. (Ahnlich 204, 335.) 

148, Ein Schakal kriecht in einen toten Elefanten hinein 
um ungestort fressen zu kOnnen, kommt aber fast 
nicht mehr heraus. 

157. Ein Schakal rettet einen Ldwen und wird von diesem 
trotz des Einspruchs der LCwin dafiir reich belohnt. 
(Ahnlich 259, 302.) 

241. Ein Schakal wird, trotzdem er einen Zauber anwen- 
det, von einem Weisen vertrieben. 

242. Ein Hund, der von seinem Besitzer verkauft wurde, 
geht bei Nacht seinem neuen Herrn durch. 

294. Ein Schakal lobt heuchlerisch eine Krahe uin von 
ihr etwas zu erhalten, (Umgekehrt 295.) 

300. Ein Wolf mOchte sich bei einer Hungersnot heilig 
stellen, besteht aber die Probe nicht. 

349. Ein Schakal zerstort durch Verleumdung die Freund- 
schaft zwischen Lowen und Tiger, die sich darauf 
gegenseitig t5ten. (Ahnlich 361, aber mit anderem 
Schlufi.) 
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173- Ein frierender Affe zieht ein Asketengewand an; doch 
vertreibt ihn ein Einsiedler von seinem Feuer. (Eben- 
so 250.) 

174. Ein undankbarer Affe verhOhnt und besudelt noch 
obendrein seinen Wohltater. (Ahnlich 113.) 

175. Ein AfFe stellt sich, um dadurch einen Vorteil zu 
erlangen, als bete er die Sonne an. 

176. Einem Affen, der eine Hand voll Erbsen gestohlen, 
fallt eine zu Boden; darauf wirft er alle weg um 
sich die eine zu holen. 

177. Ein Affe rettet seine in Not befindlichen Genossen, 
indem er ein Dorf anzOndet, 

219. Ein Affe berichtet seinen Genossen sehr abf^llig tlber 
das Treiben der Menschen. 

222. Zwei AfFen opfern sich umsonst fiir ihre alte Mutter 
auf. 

249. Ein Affe, den sein Herr schlecht behaiidelt, entflieht 
und kehrt trotz seiner Bitten nicht mehr zu ihm 
zurtSck. 

273. Ein frecher Affe wird endlich von einer Schildkr 5 te 
fiir seine Keckheit empfindlich gestraft. 

278. Ein Affe, der einen gutmutigen Biiffel schlecht be- 
handelt, findet seinen Tod, als er es einem bCsartigen 
ebenso macht. 

298. Ein Affe wird von einem andern iiberlistet und geht 
dadurch seiner Wohnung verlustig. 

299, Ein AfFe wird von b 5 sen Asketen verdorben, wendet 
sich dann aber wieder von ihnen ab. 

321. Ein AfFe, der sich von einem Vogel verspottet glaubt, 
zerstOrt dessen Nest 

407. Ein edler AfFe rettet seine Genossen und opfert fiir 
sie sein Leben. 


b. LSwen, Tiger, Panther. 

17. Ein Lbwe streitet mit einem Tiger dariiber, wann die 
ktihle Zeit sei. 

93. Ein Lowe, der in ein Gazellenweibchen verliebt ist, 
findet durch die List des J^gers den Tod. 

172. Schreiende L 5 wen verstummen aus Scham, als auch 
der Schakal zu schreien beginnt 
188. Ein LOwe warnt seinen Bastardsohn sich durch 
seinen Schrei zu verraten. 
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3 o8 . Ein Ldwe lafit sich von einem Vogel einen Knochen 
aus dem Halse ziehen, gibt ihm aber keine Belohnung 
dafur. 

397. Ein LCwe stiehlt aiif den Rat des Schakals ein Rofl 
des KOnigs und findet dabei seinen Tod. 

426. Ein Panther verstellt einer Ziege die Flucht und tOtet 
sie trotz aller Entschuldigungen. 
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befreundeten Rebhuhns an dessen Morder. 


c. Schakale, Hunde, W61fe, Kaizen. 

22. Ein kluger Hund I'ettet seine Genossen, die des Dieb- 
stahls verd^chtigt sind, durch Erraten der wahren 
Schuldigen. 

T13. Ein Schakal lafit sich von einem Brahmanen retten 
und besudelt ihn zum Dank dafiir. (Ahnlich 174.) 

128. Ein Schakal, der sich heilig stellt um Vorteil daraus 
zu ziehen,, wird entlarvt. (Ahnlich 129, 236, 384.) 

137. Vier Katzen lassen sich durch eine Maus mit Fleisch 
versorgen, gehen aber dann durch deren List zu 
grunde. 

142. Ein Schakal entgeht durch seine List den Spitzbuben. 

143. Ein Schakal, der einem Lowen dient, mdchte in Uber- 
schatzung seiner Kraft einen Elefanten toten , findet 
aber dabei seinen Tod. (Ahnlich 204, 335.) 

148. Ein Schakal kriecht in einen toten Elefanten hinein 
um ungestCrt fressen zu k 5 mien, kommt aber fast 
nicht mehr heraus. 

157. Ein Schakal rettet einen LOwen und wird von diesem 
trotz des Einspruchs der L 5 win dafur reich belohnt. 
(Ahnlich 259, 302.) 

241. Ein Schakal wird, trotzdem er einen Zauber anwen- 
det, von einem Weisen vertrieben. 

242. Ein Hund, der von seinem Besitzer verkauft wurde, 
geht bei Nacht seinem neuen Herrn durch. 

294. Ein Schakal lobt heuchlerisch eine Krahe um von 
ihr etwas zu erhalten. (Umgekehrt 295.) 

300. Ein Wolf mOchte sich bei einer Hungersnot heilig 
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gegenseitig taten. (Ahnlich 361, aber mit anderem 
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383. Eine Katze bietet sich eitiem Hahn als Gattin an utn 
ihn zu fangen; aber dieser merkt die List. 

400. Ein Schakal wird von zwei Fischottern als Schieds- 
richter bei der Teilung einer Beute angerufen und 
nimmt dabei den besten Teil fur sich in Anspruch. 

437. Ein Schakal mochte eine Ziege in seine Gewalt brin- 
gen; doch erkennt diese die List. 


d. Pferde, Esel. 

23. Ein edles Rofi halt trotz seiner Verwundung im 
Kampfe aus, bis der Sieg erfochten; dann stirbt es. 
(Ebenso 24.) 

25. Ein edles Rofi meidet den Ort, wo ein gewohnliches 
Pferd gebadet. 

183. Die edien Rosse vertragen einen starken Trank, von 
dezn die Esel berauscht werden. 

184. Ein edles Pferd nimmt die Unart seines Wachters 
an; erst nach dessen Entfernung wird es wieder 
brauchbar. 

189. Der Esel in der L 5 wenhaut. 

254. Ein edles Rofi, das eine gute Alte aufgezogen, wird 
wegen seiner VorzQge das Leibrofi des Kdnigs. 

266. Ein Eselin verliebt sich in ein edles Pferd. Dieses 
mbchte aus Mitleid ihr zu Gefallen sein; doch als sie 
es anf^nglich scheinbar zuriickstofit, wendet es sich 
verletzt von ihr ab. 

e. Elefanten. 

26. Ein Elefant lernt von Raubern Bdses und wird erst 
geheilt, als er von andern Gutes h5rt. 

27. Ein Elefant schliefit mit einem Hunde so enge Freund- 
schaft, dafi er nach dessen Verkauf untrdstHch ist. 

72. Ein Elefant fiihrt einen Verirrten aus der Wildnis; 
zum Danke dafur sagt dieser ihm alle Zahne ab. 

105, Ein Elefant reifit sich aus Angst beim Dressieren los 
und lauft davon. 

122. Ein KCnig ist auf die Kunst seines Leibelefanten 
neidisch und mbchte ihn verderben; doch dieser voll- 
fOhrt alle ihm aufgetragenen gefahrlichen KimststQcke. 

156. Ein Elefant stattet seinem Wohitater durch die Tat 
Dank ab. 
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i 82. Ein Kampfelefant will den Mut verlieren, wird aber 
wieder zur Tapferkeit zuruckgefiihrt. 

221. Ein Heuchler, der in der Maske eines Asketen Ele- 
fanten t5tet, wird von einem klugen Elefanten entlarvt. 

227. Ein Elefant lauft aus Ekel vor einem Mistwurm davon* 
Als dieser sich aber riihmt ihn besiegt zu haben, tdtet 
er ihn auf eine verachtliche Weise. 

267. Ein Elefant wird von einem Riesenkrebs gepackt, 
aber durch die List seines Weibchens befreit, worauf 
er den Krebs zertritt. 

357. Ein Elefant zertritt die Jungen einer Wachtel und 
wird dafiir von ihr im Verein mit anderen kleinen 
Tieren getdtet. 


L Ochsen, Kamele, Widder, Ziegen. 

18. Ein Widder freut sich, dafi er sterben soil, und findet 
auch trotz aller Gegenbemtihungen den Tod. 

28. Ein Ochse leistet bei barschen Worten nichts, aber 
bei freundlicher Behandlung ist er stark. 

29. Ein Ochse verrichtet um eine Summe, von der er 
nichts nachlafit, eine Arbeit bis zur Ermattung. 

30. Ein Rind ist neidisch auf einen Eber, der besser ge- 
ftittert wird, bis es hort, dafi dies nur geschieht, well 
der Eber geschlachtet werden soil. (Ebenso 286.) 

409. Ein Kamel, das sich Verdienste erworben, kommt 
nach langer Vernachlassigung wieder zu Ehren. 

437. Eine Ziege etitgeht durch List dem Anschlag eines 
Schakals. 


g. Gazellen. 

11. Eine Gazelle verliert die meisten aus ihrer Schar, 
wahrend eine andere ihre Genossen durch Achtsam- 
keit b eh alt. 

12. Das Haupt einer Gazellenherde gibt sich fur die 
andern zum Opfer hin, wird aber begnadigt. 

13. Ein Gazellenbock wird in seiner LiebestoUheit vom 
Jager getdtet. 

14. Eine scheue Gazelle wird allmahlich vertraut gemacht 
und endlich gefangen. 

15. Eine Gazelle, die in ihrer Tragheit die Listen nicht 
gelemt hat, wird gefangen. 
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i6. Eine kluge. Gazelle, die sich in der Schlinge gefangen, 
kommt durch ihre Kenntnis der Listen wieder frei. 
21. Eine Gazelle entgeht der List des J^gers, 

206. Eine Gazelle, ein Specht und eine SchiIdkrCte retten 
einander aus Todesnot 

359. Ein trenes Gazellenweibchen veranlafit durch ihre Auf- 
opferung den J^ger ihren Gatten frei zu lassen. 


h. Andere SSugetiere. 

73. Eine Ratte sowie eine Schlange und ein Papagei 
zeigen sich dankbar gegen ihren Retter. 

124. Die Tiere des Waldes versorgen einen Asketen, der 
sie getr^nkt hat, mit Nahrung, 

153. Ein Eber m 5 chte mit einem Lcwen kampfen und er- 
regt absichtlich den Ekel des L6wen, so daS dieser 
das Feld raumt. 

165. Ein Ichneumon bleibt auch nach seiner VersOhnung 
mit einer Schlange noch inifitrauisch gegen dieselbe. 

283. Einem Eber gelingt es durch Klugheit tiber einen 
Tiger Herr zu werden. 

285. Die Eber wollen einen Kristall durch Reiben Mbe 
machen; doch erreichen sie damit das GegenteU. 

316. Ein Hase bietet sich selbst dem als Asket verkleideten ’ 
Gott Indra als Speise an. 

322, Ein furchtsamer Hase meint bei einem leichten Ge- 
rausch, die Welt gehe unter. 

388. Ein Schwein bezaubert den K 5 nig so durch seine 
Klugheit, dafi er es zura Mitregenten raacht. 


i* RaubvSgel, Krdhen, 

42. Eine KrS,he findet durch eine Taube Eingang bei 
einem Koch; als sie dort aber Fleisch zu stehlen ver- 
sucht, wird sie getOtet (Ahnlich 274, 275, 375, 395.) 
140. Eine Krahe hat einen Hauspriester besudelt; deshalb 
Tclt dieser KrSthenfett als Mittel gegen Brandwunden 
an und bewirkt dadurch, dafi die KrS.hen getdtet wer- 
den. (Ahnlich 404 von den AfFen.) 

146. Eine Krahe, die ertrunken ist, wollen ihre Genossen 
durch Austrinken des Meeres retten, 

164. Ein Geier stiehlt aus Dankbarkeit andern ihre Habe 
und bringt sie seinem Wohitater. 



699 


204. Eine Kr^he, die das Meer nicht kennt, machte Fische 
fangen und ertrinkt dabei, (Ahnlich 210 von dem 
Specht.) 

226. Eine Eule wird bei Tage von den Krahen verfoigt, 

270. Die Eule soil Kdnigin der Vogel warden, doch ist 
die Krahe dagegen. Daher kommt die Feindschaft 
zwischen beiden. 

292. Eine KrShe, die fur ihre Konigin eine Speise steblen 
will, wird dabei gefangen, aber wieder freigelassen. 

331. Eine Krahe brutet ein Kuckucksei aus, totet aber den 
jungen Kuckuck, als dieser sich durcli seinen Schrei 
verrat. (Vgl. 188.) 

339. In einem Lande wird eine Krahe hochgeehrt; doch 
hCrt dies auf, als ein Pfau dorthin kommt. 

381. Ein Geier fliegt trotz der Warnung seines Vaters zu 
hoch und kommt um. (Ebenso 427; vgl. auch 255.) 

394. Die Krihe fragt die Wachtel nach der Beschaffenheit 
ihres Futters, um auch so sch5n zu werden wie sie. 
(Ahnlich 434 von der Goldgans.) 

399. Ein Geier f^ngt sich in einer Schlinge, wird aber 
wegen seiner edlen Gesinnung wieder freigelassen. 


k. Andre V6gel (Pfan, Reblinhn, Wachtel, 
Papagei, Schwan)* 

32. Ein Pfau entblofit sich beim Tanzen und erhalt darum 
die Tochter des VogelkOnigs nicht. 

33. In ihrer Eintracht entgehen die Wachteln dem Jtger; 
als sie aber streiten, fallen sie in seine Hand. 

35. Eine noch nicht flugge Wachtel entgeht durch ein 
Wunder einem Waldbrand. 

36. Ein kluger Vogel rettet sich vor einem ihm fhr die 
Zukunft drohenden Brande. 

37. Ein Affe, ein Elefant und ein Rebhuhn untersuchen, 
wer von ihnen der alteste ist. Dabei stellt sich das 
hbhere Alter des Rebhuhns heraus. 

38. Ein Kranich, der vorgibt die Fische retten zu wollen, 
frifit sie auf, bis ihm ein Krebs den Hals abschneidet, 

1 15. Ein Vogel wamt in seiner Gier andere vor dem Be- 
treten der Strafie, findet aber dort selbst den Tod, 
(Ahnlich 296.) 

1 17. Ein Rebhuhn verrat sich durch sein Geschrei selbst 
dem Jager. 
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118. Eine Wachtel befreit sich aus dem Kafig dutch Ver- 
schm^hung von Speise und Trank* 

1 19. Ein Hahn, der immer zu frtth kraht, wird getatet. 

T33. Kluge Vagel retten sich vor dem Feuer* 

136, Ein nach seinem Tode in einen Goldschwan verwan- 
delter Mann unterstutzt seine Familie mit seinen Fe- 
dern, bis ihn ihre schlechte Behandlung vertreibt. 

145* Zwei Papageien sollen (iber die Treue einer Frau 
wachen, entgehen abet nur mit Miihe dem Tod. 
(Ebenso 198.) 

159. Ein edler Pfau wird mit Hiilfe eines Pfauenweibchens 
gefangea. 

160. Der Sohn eines edlen Schwans und einer KrS.he zeigt 
sich frech und wird deshalb von seinem Vater ver- 
stofien. 

168. Eine Wachtel, die ein Habicht gefangen hat, kommt 
dutch List wieder frei. 

187. Zwei edle Schwane verschmahen es mit einem Scha« 
kal zu reden. 

209. Ein klugel Vogel lafit sich von einem Js.ger nicht 
iQberlisten. 

255. Ein den Weisungen seines Vaters ungehorsamer Pa- 
pagei ertrinkt. (Ahnlich 381, 427.) 

281. Ein Papagei erhMt durch seine Klugheit eine schwer 
zu erlangende Frucht. 

319. Ein Rebhuhn wird als Mittel zum Vogelfang benutzt 
und macht sich VorwOrfe darOber. 

* 343. Ein Reiherweibchen veranlaflt aus Rache den Tod 
zweier KdnigssOhne. 

429 u. 430. Ein Papagei, der seinem Wohnorte treu ist, 
wird von Indra auf eine Probe gestellt, die er auch 
besteht. 

438. Ein kluges Rebhuhn erlernt vom Zuh 5 ren die Veden 
und tritt nach dem Tode des Lehrers an seine Stelle. 


1. Andre Tiere (Schlangen, Krokodile, 
SchildkrSten, Pisohe, Krebse). 

34. Ein Fisch, der gefangea ist, macht sich in seiner 
Verliebtheit nur Gedanken darhber, was sein Weib- 
chen von ihm denkt* (Ebenso 216; ahnlich 147, 297.) 
69, Eine Schlange l^fit sich nicht zwingen das verspritzte 
Gift wieder in sich einzusaugen. 
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75* Ein tugendhafter Fisch ftillt durch seine Wundermacht 
wieder die ausgetrockneten Teiche. 

1 14. Ein Fisch rettet seine Genossen durch eine List 

138. Eine Rieseneidechse entgeht durch ihre Klugheit dem 
Anschlage eines falschen Asketen. (Ebenso 129, 236, 

384.) 

141. Die Freundschaft einer Rieseneidechse wird einem 
ChamS-leon lastig, das sie dem J^ger verrat 

178. Eine SchildkrOte findet infolge ihrer Tragheit den 
Tod, (Ahnlich 345.) 

205. Zwei Fische streiten sich um ihre Schonheit; doch 
die Schildkr5te erkennt sich selbst den Preis zu. 

215. Eine Schildkrote lafit sich von zwei Schwanen durch 
die Luft tragen; dabei Offnet sie das Maul und Mlt 
herab. 

233. Ein Krokodil frifit die Fische, die sich auf ein be- 
stimmtes Zeichen versammeln, bis es getotet wird. 

239. Eine von ihren Feinden bedrangte Schlange klagt 
einem Frosch ihre Not; doch sagt ihr dieser, sie habe 
es nicht anders verdient. 

389, Ein Krebs t 5 tet eine KrSihe und eine Schlange, die 
einen Landmann verderben wollen. 



Druckfehlerverzeichjiis. 

Aufier einigen Interpunktionsversehen (AnfUhrungs- 
zeichen, ; start :) sind besonders folgende Stellen zu 
verbessern; 

S. 7, Z. i6 V. o. lies Schutzgottheit start Schutgortheit. 

S. 57, Z. 9 V. u. lies ftirwahr statt fuhrwahr.; 

S. 59, Z. 7 V. u. lies Spendung statt Sendung. 

S. 59, Z. 6 V. u. lies harte statt hatte. 

S. 167, Z. 2 V. 0. lies und statt uud. 

S. 169, Z. 2 V. u. lies 282 statt 252. 

S. 195, Z. 14 V. 0. lies Cullanandaka-Jataka®) und im 
Vevatiya-Jataka ®). 

S. 211, Z. 2 V. u. lies Subahu statt Suhahu. 

S. 230, Z. I V. u. lies DIghayu statt Dighaya. 

S. 329, Z. 7 V. u. lies Monch statt Mbuch. 

S. 341, Z. 5 V. 0. lies Begebenheit statt Begenheit. 

S. 409, Z. 6 V. 0. lies verdorben statt verborben. 

S. 415, Z. 16 V. 0. lies Kalinga statt Kalinga. 

S. 418, Z. 2 V. u. lies *) statt ^). 

S. 426, Z. I3V. u. lies Nicht wunderbar statt Wunderbar. 
S. 433, Z. 6 V. 0. lies Nagakdnig start Nakakbnig. 

S. 442, Z. 2 V. u, lies Bimbisara start Bimbinara. 

S. 471, Z. 2 V. u. lies Elefanten start Elnfanten. 

S. 475, Z. 4 V. 0. lies Nirvana statt Nirvava. 

S. 477, Z. 10 V. u. lies beinahe statt beinahe. 

S. 479, Z. 13 V. u. lies nun statt nnn. 

S. 487, Z. 13 V. 0. lies Gangamala statt Gangamala. 

S. 536, Z. 10 V. u. lies Vinaya^) start Vinaya. 

S. 607, Z. 4 V. u. lies von start vom. 

S. 615, Z. 4 V. 0. lies 282 start 252. 

S. 616, Z. 6 V. 0 lies 352 start 252. 

S, 617, Z. 5 .V. u. lies 290 start 295. 

S. 624, Z. 10 V. u., Mes .Erzahlung statt Erzabluug. 

S. 636, Z. ^3 V. u. lies 471 start 417. 

Aufierdem ist im II. Band, S. 516, Z. 4 v. o. Er- 
zablung statt Erzabluug, S. 531, Z. 2 v. u. es statt er, 
532, Z. 5. V. u. groften start ganzen zu lesen. 
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